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शिक्षा-सम्बन्धी राष्ट्रीय नीति-संकल्प के अनुपालन के रूप में विश्वविद्यालयों 
में >च्चतम स्तरों तक भारतीय भाषाओं के माध्यम से शिक्षा के लिए पाद्य- 
सामग्री सुलभ करने के उद्दश्य से भारत सरकार ने इन भाषाओं में विभिन्न 
विषयों के मानक ग्रन्थों के निर्माण, अनुवाद और प्रकाशन की योजना परिचालित 
की है। इस योजना के अन्तगंत अंग्र जी और अन्य भाषाओं के प्रामाणिक ग्र'थों 
का अनुवाद किया जा रहा है तथा मौलिक ग्रन्थ भी लिखाए जा रहे हैं । यह 
|, क्रायं भारत सरकार विभिन्न राज्य सरकारों के माध्यम से शत प्रतिशत अनुदान 
देकर 7 था अंशत: केन्द्रीय अभिकरण के द्वारा करा रही हैं। प्रत्येक हिन्दी भाषी 
राज्य में इस योजना के परिचालन के लिए भारत सरकार के शत-प्रतिशत अनुदान 
से राज्य सरकार द्वारा स्वायत्तशासी निकाय की स्थापना हुई है । बिहार में इस 
योजना का कार्यान्वयन ऐसे ही निकाय बिहार हिन्दी ग्र थर अक्रादमी के तत्त्वावधान 
में हो रहा है । 
| 
! 


योजना के अन्तर्गत प्रकाश्य ग्रन्थों में यथासम्भव भारत सरकार द्वारा 
स्वीकृत मानक पारिभ घिक शब्दाबली का प्रयोग किया जाता हैं त/कक्ति भारत की 
सभी शंक्षगिक संस्थाओों में समान पारिभाषिक शब्दावली के भाधार पर शिक्षा का 
आयोजन किया णा स्र॒के । 


है 'भारतीय नोीतिज्ञास्त्र' डॉ० दिवाकर पाठक द्वारा त्रिखी गयी नीति शास्त्र 
की एक महत्वपूर्ण पुस्तक हैं। इसका चौया संस्करण बिहार हिन्दी ग्रत्थ अकादमी, 
पटना द्वारा प्रकाशित्र किया जा रहा हैं। आशा है, यह पुस्व॒क छात्रों और 
शोधादियों के लिए उपयोगी प्रमाणित्त हे.गी । 
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। घटना, अध्यक्ष, 
जुलाई, १६६४. बिहार हिन्दौ म्रथ अकादमी, 
मुख्यमंत्री, बिहार । 
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प्रकाशकोय 
भारतीय नीतिशास्त्र' डॉ० दिवाकर पाठक द्वारा लिखित पुश्तक है 
इसमैं सरल भाषा में भारतीय नीतिशस्त्र के वैचारिक तत्वों का बिश्लेषण कि 
गया है। विश्वविद्यालय के छात्रों के लिये इस पुस्तक की उपादेयता चोए 


संस्करण से सिद्ध है । 
नीतिशास्त्र की वैचारिक पृष्ठभूमि इतनी विस्तृत है कि देश की नेति९ 


परंपरा के अनुकूल ब्यक्ति और समाज के रामुचित विकास के लिये आवशक 
जितनी भी सामान्य बातें हैं, उनका समावेश इसमें हो जाता हैं। नीतिश>ऋ 
का आधार स्वानुभूति हैं। भारतीय जीवन में नीति की उपयोगिता पर 
सामान्यतः प्रश्नवाचक चिह्न नहीं लगाया जाता। 
- यह पुस्तक छ: अध्यायों में विभक्त हैँ । भ्रथम अध्याय में नीतिशास्त्र फो 
ऐतिहासिक पृ०्ठभूमि, द्वितीय अध्याय में नीतिशास्त्र के प्रमुख प्रत्यय, तरस 
अध्याय में भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्व मान्यताएं तथा उसके बिभिस्न पक्ष, 
चौथे अध्याय में सदुगुणों का वर्गीकरण, पांचवें अध्याय में नैतिकता के प्रमुख 
मानदंड और छठे अध्याय में आधुतिक भारतीय नैतिक चिंतन पर विचार किया 
गया है । इस अध्याय में स्वामी विवेकानंद, श्री अरविंद घोष, महात्मा गॉर्ध 
दी विनोबा भाव, श्री मानवेन्द्रनाथ राय, डाँ० सर्वपल्ली राघाकृष्णन्‌ ' 
विचारों का विश्लेषण हुआ है । 
नीतिशास्त्र का उद्देश्य व्यक्ति और समाज के ल्यि 
है । भारतीय साहित्य में नीति के गहन तत्व मिलते हैं। प्राचीनतम भास्ता' 
ग्रथ ऋग्वेद में मिलनेवाली आख्यायिकाएँ ओर सूक्तियां भी नीतिपरक हैं। 
वहाँ से यह परम्परा संस्कृत, प्राकृत तथा अप्भ्रंश से होती हुई हिंदी में भा 
है । नीति को लेकर भारतीय साहित्य विश्वसाहित्य में अपना महत्वपूर्ण स्था॥ 
रखता है । ह 
इस पुस्तक में उन नैतिक निष्कर्षों से पाठकों को परिचित कराने के 
प्रथत्त हुआ है जिनसे व्यक्ति और समाज दोनों का पथ प्रशस्त हो। नीतिए 
के बिचारों में भी समयानुसार परिवर्तन-परिवद्ध न हुआ है जिसकी झलक 
पुस्तक में मिलती है। आशा है, इस पुस्तक का व्यापक स्वागत पाठकों द्वा 
होगा । के पुस्तक के प्रकाशन में जिनका भ्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष सहयोग मिला हैं 
. नक्के प्रति ग्रथ अकादमी आभार व्यक्त करती है । ः 


]] फरवरी, 994 अमर (छकट च्क्य 


निदेशक । 
विहार हिन्दी ग्रथ अकादमी, १८नां 


पपथ्‌ प्रदर्शन कर 


5089॥॥९6 0५४ १९०0+ 509॥76/ 


दो शब्द 


डॉ० दिवाकर पाठक की लिखी पुस्तक भारतीय नीतिशास्त्र को मैंने अंश्त: 
क्‍ रुचिपूवंक पढ़ा । पुस्तक में वेदिक काले से लेकर आज तक के प्रचलित नीति- 
संबंधी भारतीय चिंतनो का संक्षिप्त एवं 5;चक विवरण देने की चेष्टा की गई है । 
हिंदी में इत ढंग का प्रयास उत्शाहवड्ध क है । अवश्य ही भारतीय नीतिश[ास्क 
छात्रों के लिए पुस्तक उपयोगी है। श्री कृष्णमात का उल्लेख न हो खटकता है ।. 
समोक्षा की दृष्टि से पुस्तक में विवेच्य का विश्लेषण अधिक आवश्यक है।.... 


भधिस्नातक दर्शन-विभाग 
भागलपुर विश्वविद्यालय 
२३-२-१ ६७४ 


संपादकोय 


हां० दिवाकर पाठक की प्रस्तुत पुस्तक में भारतीय | के प्रमुख 
दिचवसों का परिचय दिया गया है। लेखक ने परिश्रमपृवंक विषय-वस्तु का अनु- 
शलन और संव लन किया है । हिंदी में एतद्विषयक ग्रथों की कमी है । अतः: यह 
पुस्तक एड विशिष्ट अभाव की पूति करने में सहायक होर्ग/। आशा है, विश्व- 
विद्यालयों के छा-गण इससे विशेषरूपेण लाभान्वित होगे । | 


पटना 
३१-३-७४ -हरिसमोहन झा 
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आमुख 


( प्रथम संस्करण से ) 

भारतीय नीहिशास्त्र पर लिखी गयी प्रसतुत्‌ पुस्तक मुख्यत: बी० ए० पास 

नस एवं एम० ए० के दर्शन-शास्त्र पढ़ने वाले छात्रों के लिए है। प्राय: सभी न 
विश्वविद्यालयों मे किसी-न-किसी स्तर पर भारतीय नीतिशास्त्र का पंठन-पाठ्न 
होता है; किन्तु इस विषय में अंग्र जी-माध्यम से लिखी गयी पुस्तकों को छोड़कर 
हिन्दी में अभी तक कोई अच्छी पुस्तक संभवत: उपलब्ध नहीं है, जो पाठय ग्रथ हो. 
सके । इसी उहृ श्य से इस दिशा में प्रयत्नशील होने की आवश्यकता का अनुभव 
मुझ हुआ । छात्रों की आवश्यकता को ध्यान में रखते हुए इस पुस्तक में समरत 
पाठय-तत्त्वों पर व्यापक एवं तुलनात्मक अध्ययन की आवश्यकता किसी भी 
जिज्ञासु के लिए अपेक्षित हैं । विषयवरतु मूलत: प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों पर आधा- 
रित है, इसलिए यथास्थान प्रमाणों को भी उद्धृत किया गया है। फलतः पुस्तक 
की उपादेयता में वृद्धि की संभावना हैं। शैली यथासाध्य सरल एवं. ऑलोचना- 
त्मक रखी गयी है। सुविधा के लिए पारिभाषिक शब्दों का अंग्रेजी रूपांतर 
भी सम्प्‌क्त है। जि 


. _ न संस्करण में कुछ समसामधिक चिन्तकों पर कुछ कारणवश विषार: 
“हैं! हैं: सका है। आशा है, बाद के संस्करण में इसे अन्तगंत कर लिया गा 
23३, 


न्न्र रो ५ न 
रे प <टियों के मार्जन पर ते जोगरूक रहने पर भी कुछ त्रटियाँ रह गयी 
हैं | आशा है, अगले संस्क<ण में ये नहीं रहेगी। ; 


आशा है, दर्शन-शास% मन ४ 28 
पुस्तक -पादेय नि. है अध्यताओं एवं जिज्ञासु छात्रों के लिए प्रस्तुत 
'फेसर हरिमोहन झा, भूतपूर्व. 
आभार व्यक्त करू, समझ में नहीं आता । के मत किन शह की 
पांडु लिपि का पुनरीक्षण और रूमुचित्‌ परिष्कार कर 2 रहते हुए भी उन्हें । 
है। प्रस्तुत पुस्तक को संस्थानिक ;ल्रिया में प्राप्त साहाय्य खो की वृद्धि की 
आत्रय एवं प्रो० द् सी० मंत्र के प्रति आभार स्वीकार बा लिए ९०- जोखन 
समझता हूँं। श्रद्ध य गुध्वर श्र फंसर डॉ० राजेन्द्र प्रसाद ता कसोव्य 
कानपुर एवं प्रोफ़ेसर नित्यानन्द मिश्र, अध्यक्ष, दर्शन- शास्त्र विभाग 3 डी०, 


विश्वविद्यालय, भागलपुर का विशेष आभारी हैं जिनकी प्रेरणा एवं सतत-मार्गें 


दर्शन के बिना इस पुस्तक का निविध्न समापन असंभव था। समय-समय पर 
प्रोत्साहत के लिए अपने गुरुजनों--सर्व श्री डॉ० रमाशंकर श्रीवास्तव, अध्यक्ष 
दर्श न-शास्त्र विभाग, रांची विश्वविद्यालय, डॉ७ उमाच रण झा 
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निदेशक डॉ० शिवन-दन प्रसाद को कभी नहीं भूल सकता, जिनकी कृपा-स्वीकृति 
एवं सहायता के अभाव में यह पुस्तक इस रूप में न आ सकती थी । 


/ श्रो० त्रिभुवननाथ 
विश्वविद्यालय तथा 


पुस्तक की भाषा को संवारने में समय-समय पर मिश्रवर डॉ5 निशिकांत 


पाठक का सहयोग मिलता रहा है; इतलिए क्ृतज्ञता-ज्ञापन के क्रम में उनके नाम 
को भूल जाना असंभव है । 


अन्त में, पुन; एक बार उन समस्त जाने-अनजाने सज्जनों के प्रति कृतज्ञता 
ज्ञापन करता हूं, जिनसे पुस्तक - के सर्जन से मुद्रण तक तनिक भी सहायता 
मिली हो । न्‍ ॥ 
॥ सर्वे भद्राणि पश्यन्तु ॥ 


भागलपुर विश्वविद्यालय, भागलपुर / ““दिवाकर पोहकं 
१० मई, १६७० न्‍ डे ३: 
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_ह.... 
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4 १ 
है नोतिशास्त्र को ऐतिहासिक पृष्ठभूमि 


भारतीय नीतिशास्त्र: की परिभाषा, 
विशेषताएं; भारतीय और 
“'नीतिशास्त्र सत्य, हित और 
करता है | 


उद्भव, विकास एवं 
पाश्चात्य नीतिशास्त्र की तुलना । 
परिणाम में सुख देनेवाली बातों की चर्चा 
जत्रह्मव॑वर्त पुराण, १३५॥१३ 
“सर्वोपजीवर्क लोकस्थितिकुन्नीतिशास्त्रकम । 
धर्मार्थकाममूल हि स्मृत॑ सोक्षप्रद॑ यतः ॥” 
(समस्त छोक-व्यवहार की स्थिति बिना नीतिशास्त्र के उसी प्रकार नहीं 
हो सकती जिस प्रकार देहघांरियों' की स्थिति भोजन के बिना नहीं हो सकती ।) 
--शुक्रनीति, १॥२ 
(क) नीतिशास्त्र की परिभाषा : 
"भारतीय नीतिशास्त्र की एक लम्बी परम्परा हैं । इसे बहुधा, हिन्दू-नी ति- 
पास की संज्ञा भी दी जाती है ।! यद्यपि यह मानना अध्ष॑ंगत ज॑ंसा लगता है कि 
नीतिशास्त्र का विभाजन पाश्चात्य और हिन्दू या भारतीय नीतिशास्त्र में किया 
जाय; क्योंकि वेज्ञानिक चिन्तन किसी देश और काछ का बन्दी नहीं होता, फिर 
भी क्षाचार-संबंधी सिद्धान्त पर कुछ भौगोलिक असर पड़ता ही हैं। इस. दृष्टिकोण 
ते यह विभाजन निराधार नहीं कहा जा सकता है । 
भारतीय नीतिशास्त्र से मेरा तात्पयं भारतवर्ष में बेंदिक काल से लेकर 
भाज तक के प्रचलित नीति-संबंधी चिन्तनों से है। यहाँ नीतिशास्त्र के अं का 
प्रध्टीकरण कर देना अप्रासंगिक नहीं होगा । पाश्चात्य परम्परा में इसकी अनेक 
परिभाषाएँ दी गई हैं। सिजविक ने इसे नियमित मानवीय आचरण की चरम 
समस्याओं का क्रमिक अध्ययन कहा है ।? मंकेन्जी के अनुसार आचार-विज्ञान मान- 
वीय जीवन में उपस्थित आदर्श का विज्ञान एवं सामान्य अध्ययन है ।? रैशडल 
3 
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के विचार में नीतिशास्त्र शुभ तथा अशुभ का वह सिद्धान्त है, जिसका लक्ष्य मानव 
मात्र का कल्याण है । 

ड्यूई के अनुसार आचार-विज्ञान का विषय व्यवहार का सत्‌ और शुभ 
खोज निकलना है । इसी प्रकार मूर ने भी आचार-विज्ञान को परम शुभ (807८० 
20०००) का विज्ञान कहा है। अरबन के अनुसार साधन मूल्यों का विज्ञान अर्थ॑- 
विज्ञान है तथा स्वयं सिद्ध मूल्यों का विज्ञान नीति-विज्ञान है । 

भारतीय परम्परानुसार नीतिशास्त्र दो शब्दों के मेल से बना है---'नीति” 
और “शास्त्र । संस्कृत-व्याकरण के अनुरार 'शास्त्र” शब्द 'शिध्यते&नेन:> शास्‌ -- 
स्ट्रन से बना है। इसका अथ॑ होता है---आज्ञा, समादेश, नियम, विधि और किसी 
विषय पर समष्टि-अध्ययन का संचित भण्डार; जैसे बेदान्तशा सत्र, न्‍्यायशास्त्र, 
तकशास्त्र आदि। 'शास्त्र' के लिए ज्ञान, विद्या या विज्ञान आदि शब्दों का भी 
प्रयोग होता है । 'शास्त्र' वह ग्रन्थ या ज्ञान की शाखा है, जिसमें हमें किसी वस्तु 
के संबंध में इस प्रकार की शिक्षा मिले, जिसके द्वारा हम जीवन और विश्व की 
वस्तुओं का नियन्त्रण या नियमन कर सकें । भारतवर्ष में “शास्त्र” शब्द का प्रयोग 
लगभग उसी अर्थ में होता है, जिस अर्थ में पाश्चात्य परम्परा में “विज्ञान' शब्द का। 
संस्कृत व्याकरण के अनुसार “विज्ञान! शब्द वि +जञा-ल्युट्‌ से बना है जिसका 
अर्थ होता है->श्ञान, बुद्धितता तथा सांसारिक था लोकिक ज्ञान । जिस प्रकार 
विज्ञान हमें किसी वस्तु का विशिष्ट ज्ञान देता है, उसी प्रकार 'शास्त्र' के माध्यम से 


भी हम किद्धी वस्तु को भलीभाँति समझते हैं। शास्त्र हमें किसी विषय के संबंध में 


उसके स्वरूप, प्रयोजन और मौलिक आधारों का विज्ञेष और सर्वागीण ज्ञान प्रदान 


करता है । “विज्ञान' और “शास्त्र! बिलकुल पर्यायवाच्री' शब्द नहीं हैं । विज्ञान एक 
विशेष 05 का ज्ञान है, जो कि एक विशष रीति से निरीक्षण और प्रयोग द्वारा 
प्राप्त कया जाता है। इसका निष्कर्ष स जेभौम, असंदिग्ध और निश्चित होता 
५. इसके द्वारा वस्तुओं के स्वरूप को इतना ज्ञान हो जाता है कि हम इसका 
नियंत्रण और उपयोग कर सकें |: गास्त्र शब्द का प्रयोग भारतवष में वैसे ज्ञान 
के लिए किया जाता हें, जो विज्ञान की भांति 
निश्चित भर सवव्यापी ज्ञान देता है। पहूँ ज्ञान बहुत कुछ ऋषियों और 
महात्माओ को समाधि की अवस्था में जेय पदाथों के' सा -तादात्म्य अनुभव पर 
ै/ जो कि पूर्ण, अबाध, निरपेक्ष और यथोचित्‌ होता है। ऐसे 


डः श्यकक नाक” नाना कऋ+आओ 


॒ँ 


देमें साधारण ज्ञान से अधिक गहरा, 
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का आधार निरीक्षण ऐवं प्रयोग है, जबकि शस्त्र को धार ऋषियों का समाधि- 
का भव था योग है। इस प्रकार शास्त्र और विज्ञान में कुछ अन्तर होते हुए 
भी दोनों का बहुधा समानाथंक रूप में प्रयोग किया जाता है । 
'नीति' शब्द संस्कृत-परम्परा के अनुसार नी--क्तिन से बना है, जिसका 
अर्थ होता है--ले जाना, निदंशन, दिग्दर्शन, प्रबन्ध, आचरण, औचित्य 
आचारशास्त्र आदि। 'नीति' शब्द से यहाँ अभिप्राय है, “वें नियम, जिनपर 
चलन से मनुष्य का ऐहिक, आमुष्मिक और सनातन कल्याण हो, समाज में स्थिरता 
और संतुलन रहे, सब प्रकार से अभ्युदय हो, और विश्व में शान्ति रहे, अर्थात्‌ 
जिन नियमों के पालन करने से व्यक्ति और समाज दोनों का ही श्रेय ही ।/ 

इस प्रकार भारतीय नीतिशास्त्र में, भारत में लिखेग ये उन सब ग्रन्थों का 
समावेश हो जाता है, जिनमें इन वातों पर विचार हो-..-जीवन क्या है? इसका 
क्या उहदृ श्य है ? इसकी प्राप्ति कैसे की जा सकती है ? व्यक्ति का समाज से क्‍या 
संबंध है ? जीवन में किन-किने उद्द श्यों की प्राप्ति करनी चाहिए और किन 
इच्छाओं का त्याग करना चाहिए ताकि हम सुख और शान्ति से रह सकें और समाज 
में रहने वाले दूसरे व्यक्तियों के साथ संघ॑ न हो ? समाज में कंसे सब लोगों को 
सुख और शान्ति मिले। छ 

इस प्रकार के अनेक प्रश्नों के' (जिनक) जीवन के साथ बड़ा गहरा सं बंध 


शाब्दिक 


है) समाधान के वेदों से लेकर आधुनिक विचारको तक की पुस्तकों में प्रयास पाए 


जाते हैं। अत: जिन सब भारतीय ग्रन्थों में नीति, आचार » धर्म और आध्यात्मिक 
साधना-संत्रं धी चर्चा पायी जाती है, वे सब भारतीय नीतिशास्त्र के अन्तगंत आते 
हैं। कुछ ऐसे भी ग्रन्थ हैं, जिनमें मात्र नीति के ही उपदेश हैं (जैसे विदुर-नीति, 


शुकनीति, चाणक्य-नीति, भतृ हरि का नीति-शतक इत्यादि) । कुछ ग्रन्थों में: नीति. 


की शिक्षा के साथ-साथ धर्म, दर्शन तथा कर्मकाण्ड आदि विषय भी सम्मिलित किए 


गए हैं, जेसे उपनिषद्‌ , धर्मसूत्र, स्मृतियाँ, गीता, रामायण, महाभारत, पुराण.आदि।.. .. :.... 
भारतीय नीतिशास्त्र के उदुभव और विकास का इतिहास लिखना अत्यन्त - 


कठिन है । इसके दो कारण हैं--एफ तो इसकी उत्पत्ति अति प्राचीन है । वैदिक 
युग से पूर्व भी भारतवर्ष में मौखिक नैतिक शिक्षाएँ दी जाती थीं और वैदिक यूग 
के बाद जबसे भारत में लेखन-कला का उद्भव हुआ तबसे लेकर आजतक नीति- 


विषयक इतने ग्रन्थ लिखे गए हैं कि उनका छोटे आकार की पुस्तक में बुंकलन 


करना बड़ी कठिन समस्या है । एक दुसरी कठिनाई यह भी है कि नैतिक विवेचन 


. डॉ० भी० ला० आत्रेय : भारतीय नोतिशञस्त्र का इतिहास, हिंन्दी-समिति, 
सूचना विभाग, उ० प्र० १९६४; पृ० ६१२ । ; हे 


& ] भारतीय नीतिशस्त्र 
| 


था नीति-संबंधी प्रश्नों को दूसरे अनेक प्रश्नों (जैसे धर्म, दर्शन, परछोक, कमंकाणछ 
आदि अन्य जटिल प्रश्नों) के साथ मिश्रित कर दिया गया हैँ। भारतीय दर्शन है 
एक ही साथ धर्म, दशन और नतिक समस्याओं को समाविष्ट करने को प्राचीन 
काल से प्रचलित परिपा्टी भी हैं । इतना ही नहीं, प्राय: प्राचीन लेखकों ने अपने 
संबंध में कुछ भी नहीं लिखा हैँ । यहाँ तक कि कई ग्रन्थों में लेखक के नाम का भी 
उल्लेख नहीं है । इसलिए भारतीय दर्शन और नीतिशास्त्र का प्रामाणिक उदभव 
और ऐतिहासिक विकास लिखने में अनेक कठिनाइयाँ उपस्थित हो जाती हैं।! 
(ख) उद्भव और क्रमिक विकास : 
पाश्चात्य नीतिशास्त्र की तरह भारतीय नीतिश।स्त्र का भी क्रमक विकास 

हुआ है । यह अत्यन्त विवादास्पद प्रश्न है कि दोनों में किसको अधिक प्राचीन 
माना जाय। वास्तव में नीतशास्त्र का संबध नेतिक जीवन की समस्याओं से है 
और नंतिक जीवन का इतिहास मानव्र की संस्कृति से आरम्भ होता है। ऐति- 
हासिक दृष्टि से पश्चिम में मिस्र तथा यूतान की और. पूर्व में भारत तथा चीन की 
संस्कृति प्रार्चनतम हैं। पश्चिमी विचारक प्राय: भारतीय संस्कृति की प्राक्चीनता 
के अध्ययन की कमी के कारण प्रत्येक ज्ञान-विज्ञान का श्रीगणेश यूनान की संस्कृति 
से ही मानते हैं. इन लोगों के अनुसार आचार-संबंधी दार्शनिक सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन संभवत: सबसे सबसे पहले यूनान में ही हुआ। किन्तु इस विचारधारा 
में केवल आंशिक सत्यता है । अमेरिकी विचारक हॉपकिन्स ने इस पाश्चात्य 
धारणा की आलोचना करते हुए भारतीय नीति-विज्ञान को ही प्राचीनतम माना है । 
उसमे लिखा है कि यद्यपि पश्चिम ने भारतीय मस्तिष्क को वर्षों पहले ढँ ढ़ निकाला 
था और आज भी अगणित बौद्ध गाथाओं की चर्चा करता है, तथापि भारतीय 
धर्मों के अन्तरंग का पूर्ण परिचय कम ही लोगों को है । बहुत से छोग यह भी नहीं 
जानते कि भारतीयों ने क्या चिन्तन किया और क्‍या कहा है । जहाँ तक भारतीय 
नौतिशास्त्र का संबंध है, वह यूरोप और अमेरिका के लिए अधिकांशतः अज्ञात 


दस प मन लगी : वर्णन के लिए ड।० भी० ला० आंज्ञेय की पुस्तक भारतीप 
| | देखें । (६*४,७, 
'घह0 (0० ४०७६ 088000260 0९0 ७व॥ वाता& इ९॥8 ३80 80 
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" जहाँ तक भारतीय नीतिशास्त्र की प्राचीनता का प्रश्न है, इतना तो 
निश्चित ही कहा जा सकता है कि यह उतना प्राचोन अवश्य है जितनी वैदिक 
संस्कृति । बोेढों में देवताओं को ऋत एवं नैतिक नियमों का संरक्षक माना गया 
है । उपनिषदों में भी स्पष्टत: सत्‌-असत्‌ का भेद किया गया है और यह प्रार्थंता की 
गई है कि ईश्वर मनुष्य को असत्‌ से सत्‌ की ओर प्रेरित करे--असतो, मा सद्‌गमय, 
तमसो सा ज्वोतिर्गंमय, मृत्योर्मा अमृतंगसय । कठोपनिषद्‌ में तो यहाँ तक कहा 
गया ह कि मनुष्य के पास श्रेय ओर प्रंय दोनों,उपस्थित ४ होते हैं किन्तु बुद्धिमान्‌ 
व्यक्ति विवेक के द्वारा उन दोनों में भेद करता है और प्रेय का त्यांग कर श्रय 
का वरण करता है । सूखे व्यक्ति श्रेय का त्याग कर प्रेय का ग्रहण करता है । 
जो व्यक्ति श्रेय का निर्वाचन करता है, वह्‌ श्रेष्ठ हैँ और जो श्रय को छोड़कर 
प्रय की ओर जाता हूँ, वह अपने लक्ष्य से च्युत होता हूं ।? , ' 

धरशंशास्त्रों में विशेषकर नैतिक सिद्धान्तों की ही व्याख्या की गई हैं । 
महाभारत के शात्ति-पर्व में भोष्म ने नीतिशास्त्र_ का आदि स्रोत और लेखक ब्रह्मा 
को ही बतलाया है । ब्रह्म ने अपनी बुद्धि से एक लाख अध्यायों का एक ऐसा 
तीतिशास्त्र रचा था, जिसमें धर्म, अर्थ; काम और मोक्ष का विस्तारपुरवंक वर्णन 
किया गया था । प्राचीन भारतीय दर्शनों में भी धर्म, अबे, काम और मोक्ष-ये 
चर थुरुषार्थ स्वीकार किए गए हैं। ये चारों पुरुषार्थ मनुष्य के नेतिक और आध्या- 
त्मिक विकास के लिए नितान्त आवश्यक हैं। वास्तव में ये चारों पुरुषार्थ मनु “य के 
नैतिक जीवन एवं व्यक्तित्व के विकास के चार प्रमुत्र/अंगों से सम्बद्ध हैं | घ्वाक 
को छोड़कर प्रायः सभी भारतीय दर्शनों में, चाहे वे वेदों को प्रमाण मानते हों या 
नहीं, उपयुक्त चारों पुरुषार्थों को मनुष्य के सर्वांगीण विकास के लिए प्रमुख साश्रन 
माना गया है । ह $ #॥) 
पंथ 
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, कठोपनिषद्‌, १३२।२, इवबेता०, ६६ । 
2. महाभारत, शान्ति-पर्वं, ५६।२६ । 
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$ ] 
जिस प्रकार पाश्चात्य नीतिशास्त्र के विकास की विभिन्न अवस्थाएँ है| 
[0 ग्रीक या प्राचीन नौतिशास्त्र, (ग) मध्यकालीन नीतिशास्त्र, (॥) आधुनिक 
न्च्दिनधारा और (५) समकालीन अधिनीतिशास्त्र--ठीक उसी प्रकार भारत॑भ 
तातिशास्त्र के भो क्रमक विकास की चार प्रमुख अवस्थाएँ हैं--.. 
(१] प्राचीन भारतीय नेतिक चिन्तन; 
(२) मध्यकार्ल/न संतों के नैतिक उपदेश; 
(३) उच्चीसवीं शताब्दी के धर्मसुधा रकों के नैतिक विचार, और 
(४) आधुनिक नैतिक चिन्तन धारा । 
वेदों से लेकर आज तक के नैतिक चिन्तन पर पर विहंगम-दुष्टि डालने से 
'ऐसा मालूम पड़ता हैं कि नैतिक चिन्तनधारा में यद्यपि क्रान्तिकारी परिवर्तन होते 
आए हैं, तथापि इसके अधिकांश विज्ञार सनातन ही रहे हैं। भारतीय नैतिक 
चिन्तन की पृष्ठभूमि विभिन्न परिवर्त्तनों के बावजूद एक-सी ही रही है। इस 
विकास परम्परा की तुलना व्यक्ति के जीवन के शारीरिक एवं मानसिक विकास से 
की जा सकती है। जिस प्रकार व्यक्ति में. कालक्रम से बहुमुखी विकास होने पर 
भी उसमे कुछ मौलिक समानता रह ही जाती है। अन्य देशों के नैतिक चिन्तन 
से भिन्न भारतीय नीतिशास्त्र की यह विशेषता है कि नए विचारों के उद्भव होने 
पर भी प्राचीन विचार पूर्णतः नष० नहीं हुए हैं। यहाँ तक कि पुराने विचारों ने 
'तए विचारों के आने पर उनका न विरोध किया और न उनके विकास के मार्ग 
को ही अबरुद्ध कियां। इस तरह की त्याग एवं सहिष्णुता की भावना भारतीय 
नीति एवं धर्म को छोड़कर अन्यत्र दुलेभ है । यहाँ संदा नए और पुराने विचारों 
मैं समन्वय ओर आदान-प्रदान होते रहे हैं। ह * 
. भारतीय नीतिशास्त्र के लंबे क्रमिक विकास के इतिहास में जिन ग्रन्थों एवं 
विचारकों के नाम विशेष रूप से उक्ष्छेखनीय' हैं, वे हैं--वेद, उपनिषद्‌, धमंशास्त्र, 
_स्मृतियाँ, रामायण, महाभारत, गीता, दश्शन-ग्रन्थ, मध्ययुगीन संतों की बाणियाँ, 
उस्नीसवीं शताब्दी के प्रमुख ध्रमं-सुधारक तथा समकालीन नेता, जैसे-महात्मा 
गांधी, विनोबा आदि। यद्यपि इन ग्रन्थों एवं विचारकों ने नई-नई उदभावनाएँ की 
हैं तथापि किसी ने ऐसा दावा नहीं किया है कि उनके जज ही सबसे नवीन 
व्याख्या प्रस्तुत कर रहे हैं। यहाँ तक कि कई विचारकों ने वेदों, उपनिषदों एवं 
गीता को अपने विचारों का मूल-स्रोत स्वीकार किया है, जिन्हें हम आज अत्यन्त 
क्रान्तिकारी या युगान्तरका री चिन्तक एवं सुधारक कहते हैं; जैसे राजा राममोहन 
दाय, स्वामी दयानरद, दामकृष्ण परमहुंस, स्वामी विवेकानरद, अरविन्द, मद्दात्मा 


॥ आाआ ... _न्‍नन 222: ् 
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भारतीय नीतिशास्त्र की ऐतिहासिक पृष्ठभुभि [७ 
गांधी, विनोबा आदि; वे भी प्राचीन नैतिक 


ग्रन्थों एवं परम्पराओं की ही दुह।ई 
सु हैं 
देते हैं । महात्मा बुद्ध ने तो स्पष्टत्‌: अपने धर्म 


प्रचार के प्रसंग में कहा है कि उनका 
नेतिक उपदेश सनातन धम है--.एस धम्मो सनातनों' । इस प्रसंग में श्रीमती एनी 
बेसेंट के विचार विश्येष रूप से उल्लेवनीय हैं। उन्होंने प्राचीन भारतीय संस्कृति को 
पमादर ही नहीं दिया है, बल्कि उपनिषदों एवं गीता को अपने नैतिक जीवन का 
पथ-प्रदर्शक मानते हुए स्वीकार कियो है कि “भारत के प्राय: सभी महान्‌ दाशनिकों 
ने--शंकरा चाय॑ से लेकर अरविन्द तक--वेदों, उपनिषदों और गीता के ही विचारों 
का प्रतिपादन करना अपना उद्द श्य समझा और वही किया भी । 

दुसरी तरफ, पाश्चात्य देशो में यदि पुरानी बात भी नई बनाकर (यानी 
पुरानी शराब' को नई बोतल में ढालकर) नहीं कही जाय तो लोगों का ध्यान 
उसकी ओर आक्षष्ट नहीं होता । इसके विपरीत भारतीय परम्परा में जवतक किसी 
नई विचारधारा को भो पुरातन' एवं सनातन नहीं कहा जाए या प्राचीन से 
सामंजस्य स्थापित नहीं किया जाय तबतक लोग उसका आदर नहीं करते और न॑ 
उसे मानने ने लिए तैयार ही होते हैं । ऐसा लगता है, जैसे भारतीयों को प्राचीनता 
से मोह है और पाश्चात्यों के लिए नवीनता ही आंकर्षण-केन्द् है। पाश्चात्य देश 
मानते हैं कि सभ्यता एवं संस्कृति दिन-पर-दिन विकसित हो रही हैं, किन्तु हमारे 
यहाँ लोगों की धारणा है कि नैतिक मूल्य शाश्वत हैं। कुछ चिन्तकों की यह 
शिकायत है कि हँम पाश्चात्य सभ्यता एवं संस्कृति की चकाचौंध की नकल करने 
में हं। अपनी वहादुरी समझते हैं और इस कारण हमारी संस्क्ृति एवं सभ्यता का 
बड़ी तीव्र गति से हवास हो रहा है । $२ व ह ; 

भारतीय नोतिशास्त्र के कमिक विकास की प्रमुख अवस्थाए' 


(१) प्राचीन भारतीय नंतिक चिन्तन : ै 

इस छुग के प्रमुख नेतिक ग्रन्थ हैं--वेद, ब्राह्मण-प्रन्थ, उपनिषद्‌, धमंसूत्र, 
स्मृति-ग्रन्थ रामायण, महाभारत, गीता, योगवासिष्ठ, पुराण, आस्तिक दर्शनों के 
सूत्र-ग्रन्थ, जेन तथा बौद्ध-दशनों के नीतिशास्त्र से संबंधित ग्रन्थ, कुछ स्वतंत्र 
नीति-ग्रन्थ; ज॑से शुक्र्न। ति, चाणक्य-्न।ति, कामन्दकीय नीति, नीतिशतक आदि | 

वेद भारतीय नीतिशास्त्र का प्राचीनतम ग्रन्थ हैं। वैदिक युग के जीवन का 
उह् श्य सुख और ऐश्वयं था। इस युग में जीवन को समग्र रूप में ग्रहण करने की 
प्रवृत्ति थी । पूरे सौ वर्षो तक जीने की और ऐहिक सुथों का सभो इन्द्रियों द्वारा 
उपभ,ग करने की कामना की जाती थी । लग बुढ़ापा, रोग और अकाल-सत्यु से 
बचने के उपाय करते थे। उनमें राष्ट्रीय भ[वना भो थी और राष्ट्ू को सुधी-सम्पन्न 
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नह क भारतीय तीतिशास्त्र 


एवं शत्रुओं पर विज़यी देखना चाहते थे। इन सभी प्रकार के लौकिक और 
पारलौकिक सुखों की प्राप्ति के लिए विभिन्न देवताओं की पूजा, प्रार्थना यज्ञादि ब् 
कृमं किए जाते थे। उस समय का समाज चार वर्णो में विभकक्‍त दो # रे रे | 
क्षत्रिय, वश्य एवं शूद्र । इस युग की सबसे बड़ी क्शिषता हैं मरने के ब।द स्वर्ग ५ 

प्राप्ति एवं अमरत्व की कामना और इसका श्रमुख साधन यज्ञादि कम | कै 


प्रार्थना-प्रधान था । 5५ 
। बेदों के बाद ब्राह्मण-प्रन्थों का प्रचलन हुआ । इस समय लं।गों के जीवन क्र 
आदर्श रे प्राय: वही थ।, जो वेदों के समय में था। अन्त्र सिर्फ यही था कि ज । ॥ 
पर वेदों के समय में प्रा्थंना एवं उप[सना मुख्य थी, वहाँ ब्राह्मण युग में अनेक दि 3 


के यज्ञों के विधान प्रचलित हुए । दमन, दया और दान का भी महत्व बढ़ 
इस समय भी वर्ण व्यवस्था पर बल था। इस समय में अनेक प्रकार बा: ढ 
कण (देवताओं की प्राथंना), ऋषि ऋण (वेद([दि का अध्य न) और पितृत्र कण 
(वृवजों वा पितरों का तपंण तथा संतान उत्पन्न करना) आवश्यक माने जाते थे । 
उपनिषदों के समय में भारतीय नैतिक चित्तन में एक प्रमुख परिवर्तन 
हुआ, जिसमें वाह्याडम्बर से अधिक आन्तरिक निरीक्षण एवं विकास पर बल दिया 
गया । इस युग में लौकिक सुवोपभोग से विरक्त हो आत्मचि्त न एवं परमतत्व की 
प्राप्ति पर अधिक बल दिया जाने लगा । यह समझा जाने लगा कि पर के 


ज्ञान से जो आध्यात्मिक आनन्द मिलता है, वह बाहर के विषय॑-भोग से सं नव नहीं 
है । इस स्थिति न्‍ 


अल में लीन हो जानें परे दुःख, शोक एवं भय का भी पता नहीं रहता । 
<-काल की प्रमुख विशेषता है. आत्मतत्त्व एवं परमतत्त्व की खोज । इस 8 
रक के ऋषियों एवं अन्वेषकों का लक्ष्य था मौक्ष, और मार्ग था अत्मज्ञान | इसके | 
ए मन की का बुद्धि की कुशाग्रता और पूजा की जागृति आवश्यक थी । 
ऐसा माना जाता था कि जिनको साधना द्वारा ब्रह्मानुभव हो जाता है, वे संसार 
की सभी संपत्तियों को इसकी तुलना में तुच्छ समझते हैं । वैदिक युग की उपासना की 
इस युग में अवहेलना की गयी तथा संसार-सागर को पार करने के लिए यज्ञादि 
की धुजना असुरक्षित नौका से की गई । काल+म में वैदिक काल की सुज लिप्सा 


का उपनिषद्कालीन आत्मज्ञान, योग और निवृत्ति मार्ग के साथ समन्वय किया 4 
गया । चार पुरुषार्थ--धमं , अबे, काम और मोक्ष--आदश जीवन के प्रमुख अंग 
माने जाने लगे । 


. धमसत्रों, धर्मशास्त्रों और स्पृतियों का उदय उपनिषद्-काल के बाद हुआ । 
इन ग्रन्थों में बयक्तिक जीवन के विकास के लिए विभिन्न नेतिक नियग बनाये गये 
जिनको विनभिय लौकिक एवं पारलौकिक सुखों की प्राप्ति का साधन बताया गया । 
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फ् 


सामाजिक व्यवस्था को सुदृढ़ करने के लिए वर्णाश्षम-व्यवस्था के अनुसार कम 
करने पर विशेष वल दिया गया । इन ग्रन्थों के अध्ययन से ऐसा गालूध पड़ता है 
कि उस सप्य का भारतीय जीवन विभिन्‍न नैतिक नियमों से जकड़ा हुआ था । धर्म 
के अनुकूल अच ण करने वाले की महत्व दिया जाता था और इसके विपरत 
अध् रण करने वालो की निन्‍दा की जाती थी। धर्म ज्ञान के लिए महापुरुषों के 
उपदेशों और अच णों क। प्रचार भी साधारण जनता में किया जाता «।। धर्म- 
पालन के लिए प्राणों का त्याग भी श्र यस्कर समझा जाता थ। । 
रामायण एवं महाभारत भारत के दा प्रार्चन इतिहास-ग्रन्थ हैं । इनका प्रमुव 
विषय धर्म, नेतिक शिक्षा तथा राजर्नाति है। इन ग्रन्थों में धर्म एवं अधर्म, नीति तथा 
अनीति के भाग पर चढ़ने वालों के अच्छे और बुरे परिणामों की दिखलाया गया 
है । किस समय कैसा अच (ण करना चाहिए, क्‍या धर्म है, क्या अधर्भ है.--इन सब 
बातों को महापुरुषों के चरिद्रों के उदाहरण द्वारा, अन्य लोगों के 5 पदेशी, विचारों 
और कथनों के हारा भी दिखलाया गया है । रामायण में राध को एक आदर्श महा- 
पुरुष, मर्यादा-पुरुषोत्तम के रूप में चित्रित किया गया है। राम का पूरा जीवन आज्ञा 
पालन, अधर्भ एवं अनीति के उन्मूलन का आदर्श है । आज्ञापालन एवं लोक कल्याण 
के लिए वे राज्य एवं पत्नी तक.का परित्याग करने में भी नहीं हिंचकिचाते । 
उसी तरह महाभारत में युधिष्ठिर को धर्म एवं सत्य के अवतार के रूप में, भीम को 
ब्रतपाछक और धर्मोपदेशक के रूप में, कृष्ण को अपने युग के महान्‌ राजनीतिज्ञ-- 
जिसमें सभी उत्तम गुणों का अपूर्व समन्वय है--के रूप में दिखेलाया गया है । महा- 
भारत मैं अनेक उच्चकोटि के महपुरुषो के च रेत्रों एवं विक्धि उपदेशों का संकलून 
है । उपयुक्त दोनों ग्रन्थों की भारतीय संस्कृति पर इतनी अमिट छाप पड़ी है कि 
आज भी इन ग्रन्त्ों का उदाहरण दिया जाता हैं। वास्तव मे धर्भाधम के विवेचन 
में ये ग्रन्थ अनुपम और अमूल्य हैं। इन दोनों ग्रन्थों की प्रमुख विशेषता है महापुरुषों 
के जीवन-चरित्र हारा साधारण जनता को धर्मादि चारो पुरुषार्थों की आध्यात्मिक 
शिक्षा प्रदान 4र२ना । इन दोनों ग्रन्थों से दो बड़े उच्चक्नोटि के तैतिक एवं अध्या- 
त्मिक ग्रन्थ उत्पन्न हुए हैं, जिनसे सं क्षिप्त रूप में नैतिक उपदेशों का संकलन हे । 
ये हैं->रामायग से उत्पन्न घोगवासिष्ठ तेथा मह।भारत से उत्पन्न भगवद्‌गीता। योग- 
वासिष्ठ में जो एक छ चकोंटि का आध्यात्मिक ग्रन्थ है, ऋषि वशिष्ठ ने श्रीराभ- 
च्‌ द्र को अआक प्रकार के नैतिक एवं अं ध्यात्मिक उपदेश दिए हैं, जिनसे त्रे बाद में 
चलकर गर्यादा पुरुषत्तम बन सके । योगवासि८्ठ में भानव को अपने पैरों पर खड़ा 
होने तथा वर्णाश्रक-धर्भ, योग एवं परमतत्व की ज्िक्षा दी गय॑ हूँ । इस ग्रन्थ में इस 
बात पर विशेष जोर दिया गया है कवि शरीर-निर्माण और परिवर्तन, योवन, वृद्धस 
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१० ] 
मुत्यु, १रलोक एवं सब प्रक्रार की सिद्धियाँ, बंधन एवं मोक्ष-सब मनुष्य के अपने मन ५ 
की ही करामात हैं। मन एवं आत्मा के स्वरूप का ज्ञान होते ही मनुष्य जीवन्मक्त 
हो जाता है । जीवन्मुक्ति की सवसे पहली कल्पना इस गलत ल्‍ह! मौलिक उद्भ। अना 
हैं। इसमें तो यहाँ तक कहा गया है कि यह आदर्श कैवल पुरुषों के लिए ही नहीं है, 
वहिक स्थ्ियाँ भी इसको प्राप्त कर सकती हैं। इस ग्रन्थ के विस्तृत नैतिक उपदेशों 
की जानकारी के लिए योगवासिष्ठ और उसके सिद्धान्त विशेष रूप से उल्लेखनीय 
है । भगवद्गीता में जो महाभारत का एक भाग है, श्रीकृष्ण एवं अजुन के संकाद 
के माध्यम से मनुष्य को इस जीवन में उच्च-से-उच्च आध्यात्मिक सिद्धि को प्राप्त है 
करने का मार्ग दिखलाकर जन्म-मरण के चक्र और कर्मों के बंधन से छुटकारा पान 
का मागे बतलाया गया है । भारतीय संस्कृति में गीता का जितना महत्वपूर्ण एवं 
आदर-युक्त स्थान हे, उतना प्रायः किसी अन्य ग्रन्थ का तहीं । महात्मा गाँधी 
और आचाय विनोबा ने तो इसे माता की संज्ञा दी है। यहाँ तक कि वेदान्त 
दर्शन के ख्ोत ग्रन्थों--प्रस्थान-यी में इसका प्रमुख स्थान हैं। इस ग्रन्थ का 
मुख्य प्रयोजन है निष्काम ऊर्मयोग की शिक्षा और साथ-ही-साथ वर्ण-व्यवस्था या 
वर्णो' के अनुरूप कत्त व्य-सम्पादन तथा देवी एवं आसुरी प्रकृतियों में भेद बताकर 
मनुष्य को दवी गुणों की ओर प्रोत्साहित करना । | 
पुराणों में नैतिकता एवं आध्यात्मिकता संबंधी किसी विशेष नवीन सिद्धांत _ 
का प्रतिपादन नहीं है । भारतीय परम्परा के अनुसार वेद, स्मृति और सदाचार 
को धर्म का आधार मान। जाता है। पुराणों का समावेश सदाचार में होता है । 
देवी-देवताओं की पूजा, तीखे, ब्रत तथा उसके फल आदि का बड़ा विस्तृत वर्णन.» 
पुराणों में उपलब्ध है । प्राय: अठारह पुराण कि्स“न-किसी धाभिक सम्प्रदाय के 
विश्वासों और प्रथाओं का समर्थन और प्रचार करने के उद्द श्य से लिखे गए हैं । 
उनमें बहुत-कुछ मिलती-जुलती विचारधाराए हैं; ऐसे वर्णन भरे पड़ें हैं कि मृत्यु 
के पश्च।त जीव अपने कर्मो' के फलों को भोगने के लिए स्वर्ग, नरक आदि विभिन्न 
लोकों में जन्म लेता है तथा अपने कर्मों के अनुरूप फल भुगतता रहता है; विभिन्न 
प्रकार की योनियों, स्वर्ग और नरक का भी वर्णन है । एक बात और उल्लेखनीय है । 
कि पुराणों के अनुसार अपने-अपने आराध्य देवता की उपासना, पूजा और भक्ति | 
से उत्तम से उत्तम लोक, यहाँ तक कि मोक्ष भी, प्राप्त किया जा सकता हैं। समाज 
पा की सुव्यवस्था के लिए पुराणों में वर्ण-व्यवस्था पर बल दिया गया है तथा गौ और 
- ब्राह्मण का महत्व सबसे अधिक बताया गया है । 


35 अं कल अकआक+ 562: 8 
. डॉ० भीखनलाल आश्रय : योगवासिष्ठ और उसके सिद्धान्त, तारा पब्लि- 
| कैश-स, वाराणसी (उ० प्र०), १६५७ । | 
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भारतीय नीतिशास्त्र की ऐतिह।सिक ू ॥ ६६ 


ऐ उपयुक्त ग्रस्थो के अतिरिक्त प्राचीन नीतिशास्त्र के विकास में कुछ प्रमुख 
भारतीय दशनों का भी हाथ है । प्राचीन भारत में दो प्रकार की दार्शनिक विचार- 
धाराएं एचलित थों--नास्तिक और आश्तिक । नास्तिक दर्शन वेदों में, परलोक 
और पुनजेन्म में विश्वास नहीं करता थ। । आस्तिक दर्शनों में वेदों की प्रमाणिकता 
परलोक और पुनर्जन्म में विश्वास पाया घाता हैं। चार्वाक, बौद्ध और जैन दर्शन 
नास्तिक तथा न्याय, वेशेषिक, साख्य, योग, म॑।मांसा और वेदांत आस्तिक माने 
जाते हैं। इन विभिन्न दर्शनों में भी नैतिक विचार 


हैं, जिसका मुख्य उद्द श्य मोक्ष 
की प्राप्ति है। 


चावकि को छोड़कर, जो भौतिदवादी था सुखवादी बिचार 
धारा प्रस्तुत करता हूँ तथा जीवन का उद श्य. 'खाओ, पिओ और. मौज से र्हों 
को ही स्वीकार करता है, प्राय: अन्य सभी देद्तों का उहंश्य मोक्ष-प्राप्ति के मार्ग 
बतलाना हूँ । 

(२) मध्यकालोन संतों के नेतिक विचार : 

... भारतीय नीतिशास्त्र के विकास की दूसरी महत्वपूर्ण अवस्था मध्ययुग के 
नेता का उपदेश है । इन संतों का भारत की नैतिक विचारधारा को कायम रखने 
में वड़ा योगदान है, कारण कि इन लोगों ने मुसलमानों के राज्य-विस्तार, आक्रमण 
और साथ-ही-साथ इस्लाम-धमम के प्रचार के बावजूद साधारण जनता में हिन्दू-धर्म 
का संरक्षण किया। भारत के प्राय: सभी प्रान्तों में इस तरह के संत-महात्मा थे । 
मध्ययुग में दो प्रकार के संतो का अभ्युदय हुआ--सगुणोपासक और निर्गंणोपासक । 
कुछ यंत रामायण, महाभारत, पुराणादि की सनातन परम्परा से प्रभावित थे । 
ऐसे संतो में तुलसीदास, सूरदास, मीराबाई आदि का उल्लेख किया जा सकता है । 
दूसरी कोटि के वैसे सन्‍त थे, जिनके ऊपर अद्व॑त वेदान्त और सूफी मत का अधिक 
प्रभाव था। ऐसे निर्गुण सन्‍्तों में कबीर, नानक, दादू दयाल आदि विशेष उल्लेख- 
तीय हे । । ह 

सगृणोपासक संत रामायण, महाभारत और पुराणों के आदर व्यक्ति के 
जीवन को अपने जीवन में हालना एवं जनता में उतकी गाथा का गुणगान करना 
ही अपने जीवन का आदर्श मानते थे | दूस री तरफ, निर्गणोपासक संत निगुंण रूप 
की उपासना करते थे । वे लोग सगुण-भक्ति, अवतारों, देवी देवताओं की उपासना 
तथा भृति-पूजा के विरोधी थे । इन दोनों हीं प्रकार के पंतों की विशेषता यह है 
कि इन्होंगे हि्दु-धर्म का संरक्षण और प्रचार कर जनता को नीति-मर्यादा के'भीतर 
रखने का प्रयत्न किया । इस दिशा में उन्नीसवीं शताब्दी के धर्म-सुधारकों ने भी 
बहुत महत्त्वपूर्ण काम किया । 
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१२ ] भारतीय नीतिशास्त्र 
(३) उन्नीसवीं शताब्दी के धर्म-सुधारक 7 हो 

हिन्दू-धमम में पुंनंजागरण लाने एवं बाहर के धम है प्रभाव # , खासकर 
इसई धर्म-प्रसार से, हिन्दू-धर्म एवं संस्कृति को बचाने का काम इन धव्रसुधारका 
ते प्रमुव रूप से किया । तत्कालीन हिन्दु-धर्म केवल मन्दिरों की पूजा तक ही सीमित 
रह गया था। ऐसे समय में उन सुधारकों का प्रादुर्भाव होना अत्यन्त आवश्यक हा 
गया था। इस युग के धर्म-पुधरकों में--राजा राममोहन राय, महादेव गोविन्द 
रानाडे, स्वामी दयानन्द सरस्वतो, रापकृष्ण परमहस, स्वार्मी विवेकानन्द आदि 
विशेष रूप से उल्लेवनीय है। उन्होंने जु६र देशो तंक हिन्दू-धर्म एवं संधश्क्रति का 
प्रचार किया एवं विदेशों में भो मिशनरियों की स्थापना को । इस समाज-सुधार मं 
श्रीमती एनी बेसेंट जैसी विदेशी ब्रह्म-सभाजिनी महिला का नाम भी विशेष रूप से 


स्मरणीय हैं । 
इन समाज-पुधा रकों के उत्पन्न न॑ होने से सारी भारतीय जनता निश्चित 


ही ईसाई बन गई रहती । जिस प्रकार भारतीय जनता को बौद्ध बनने से प्राचीन 
आचार्यो--उंकराचाय आदि ते। बचाय।, मुसलमान बनने से मध्यकालीन संतीं ने, 

ठीक उसी प्रकर हिन्दृत्व की रक्षा में इन सुधारको का विशेष योगदान रहा है । इस 
औुग के कम-से-कम पाँच व्याक्तियों एवं उनके द्वारा स्थापित संस्थाओं ने ईस।ई-धर्म 

| के प्रसार को रोकने एवं हिन्दुत्व की रक्षा में प्रत्यक्ष रूप से योगदान किया | बंगाल 
में राजा रामशोहन राय द्वारा। स्थापित ब्रह्मसमाज, महाराष्ट्र में ' महादेव गोविन्द 
| राना्ड द्वारा स्थापित प्राथेवा-समाज, पंजाब और उत्तर प्रदेश में स्वापी दयानन्द 
.. सरस्वती द्वारा. चलाया हुआ आधये-सभाज, मद्रास ओर वनारस में श्रीमती एनी 
. बेशेंट द्वारा स्थापित ब्रह्मसम/ज (थियोसो+िकल सोस(इर्टी) और बंगाल से प्रारम्भ 
हो पाश्चात्य देशों--अमेरिका और यूरोप--में श्री कृष्ण परमहंस एवं उनके प्रखर 
। शिथ्य विवेकानन्द द्वारा संचालित सेवाश्रम आज भ॑। हिन्दुत्व के गौरव-स्तम्भ है। 


_इन- धर्म-सुथ को [ प्रयास केवल की की रक्षा तक ही सीमित नहीं रहा, 


यों क काटकर स्वतस्त्रता का नारा भो इन्हीं 


बे लय 


जि, धर्म: एवं। संस्कृति को सर्वोपरि सिद्ध करने का 

वह भारतीय संल्क्ृति के प्रसार के इतिहास मैं 
७०: ६ 

त्मा गाँधी, श्री अरबविस्द वोष, 
7 अं 

' सप्कलीन चित्तक 


भारतीय नीत्शारह की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि [१३ 


वैदान्त, उपनिषद, गीता आदि प्राचीन आध्य।त्मिक ग्रन्थों से अत्यधिक प्रभावित 
मालूम पड़ते हैं। ये लोग समाज में जाति-प्रथा के कोढ़ को समाप्त कर ऊँच-नीच 
के भद-भाव मिटाकर सभी क्षेत्रों में समानता या 'सर्वोदिय' लाने में विशष रूप से 
सयत्नशील मालूम पड़ते हैं, ये लोग एक ऐसे समाजवाद की स्थापना के लिए 
भयत्नशील मालूम पेड़ते हैं, जिसके द्वारा संबका उत्थान एवं सबको बराबर 
विकसित होने का मौका मिले । इनकी शिक्षाएं केवल 


से भारतीयों का ही पय-प्रदर्शन 
नहा करती, बल्कि रांसार के सभी मनुप्य उस मार्ग प 


रि र॑ चलकर निकट भविष्य में 
वश्वशांति एवं सवंतोमुखी समृद्धि प्राप्त कर सकते हैं। राष्ट्रीय क्षेत्र में समाजवाद 


की स्थापना एवं अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में तटस्थता की नीति --यही इन विचारकों 
को प्रमुख विशेषता रही है। ये सभी विचारक वैयक्तिक नैतिकता या मुक्ति की 
धारणा को आलोचमा कर सामाजिक एवं सार्वभौम मुक्ति या सामाजिक, राष्ट्रीय 
एवं अन्तरराष्ट्रीय उत्थान, विश्व-शांति तथा विश्वसुरक्षा को ही महत्त्वपूर्ण मानते 
हैं। सावेभोम मुक्ति या विश्वशान्ति के अभाव में बेयक्तिक मुक्ति या समृद्धि की 
कल्पना ही निरधंक है । आज का हमारा जीवन व्यक्ति या राष्ट्र तक ही सीमित 
नहीं हैं । इसलिए अन्तरराष्ट्रीय विश्वशान्ति एवं सुरक्षा ही आज के जीवन का 
सर्वोत्तम प्रश्न है । 
(ग) भारतीय नीतिश्ञास्त्र की प्रमुख विशेषताएँ: 
यह एक प्रचलित उक्ति हैं कि दर्शन ही किसी देश की सभ्यता तथा संस्कृति 
का मानदंड है। प्राय: प्रत्येक देश के आध्यात्मिक, नेतिक एवं दाशंनिक चिन्तन 
पर उस देश की तत्कालीन परम्परा, सभ्यता एवं संस्कृति का प्रभाव पड़ता है । 
भारतीय नेतिक चिन्तन भी इस प्रभाव से अछ्ता नहीं रहा है। युग-परिवतंन के 
साथ-साथ नैतिक आदर्शो के कार्यान्वयन में देश, कार्क एवं पात्र के अनुसार समय- 
समय पर परिवर्त्तन होता रहता है। हमारे यहाँ समय-समय पर विदेशियों के 
आक्रमण होते रहने से यहाँ के नेतिक चिन्तन में भी प्रत्येक युग में परिवर्त्तन होता 
रहा हैं। व्यक्ति के सामने जीवन के प्रश्नों एवं समस्याओं के बदलते रहने को कारण 


जीवन के लक्ष्यों मे भी परिवर्तन होता रहा है। परन्तु इन विभिन्नताओं के रहते 
हुए भी कुछ बातों में प्राय: सभी परम्परावदी दशंनों में साम्य हे । 


यहाँ यह मानकर चलना भ्रामक होगा कि भारतीय नीतिशास्त्र पाश्चात्य 
नोतिशास्त्र से एकदम भिन्न है, लेकिन यह सोचना भी उतना ही भ्रामक होगा कि 
दोनों ही पूर्णंत: समान है । एक बात स्मरणीय है कि प्राय: प्रत्येक देश के नेतिक 
चिन्तन में मानव-जाति को सर्वोत्तम शुभ प्राप्त कराने के मार्ग का निर्देश है। 
भारतीय और पाश्चात्य नैतिक चिन्तन में मौलिक अन्तर सर्वोत्तम लक्ष्य के स्वरूप 
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१४] 

की व्याख्या और उसकी प्राप्ति की विधि केप्रश्न' को लेकर है। इस अन्तर का प्र ँ 

कारण यह हैं कि भारत में नैतिक चिन्तन पाश्चात्य देश के नेदिक चिन्तन । 
] 


तुलना में एक दुसरे तरह के वातावरण एवं भिन्न ऐतिह[सिक १०5भूमि में हुआ है। 
दोनों तरह के चिन्तन में प्रमुत्न अन्तर यह है कि भारतीय नंतिक सिद्धांतों 
का जीकन के साथ अवियोज़्य संबंध रहा हैं। यहाँ नीतिशा सत्र व्यक्ति के आचरणों 
के सुधार का विज्ञान रहा है। यहाँ नीति का दर्शन से गठबन्धन रहा है तथा 
इसका संदा प्रयोजनवादी (?॥8६79/०) दृष्टिकोण रहा है । भारतीय नैतिक 
बिन्‍्तकों के क्षमक्ष दो प्रमुख प्रश्न रहे है-- 
(१) मानव-जीवन का सर्वोत्तम लक्ष्य क्या है ! [ 
(२) किसी परिस्थिति-विशष में मनुष्य को कैसा कर्लव्य करना चाहिए ? 
यही कारण है कि प्रत्येक परम्परावादी भारतीय दाशंनिक मत की अपनी एक 


आचार-संहिता है । । 
इस अध्याय का प्रमुख उद्द श्य भारतीय नीतिशास्त्र की प्रमुत विश्वेषताओं 


पर प्रकाश डालना है। 
भारतीय नीतिशास्त्र की सबसे प्रमुख विशेषता है कि यहाँ पुरुषार्थ-साधन 
को अनिवार्स लक्ष्य माना गया है। सभी परम्पराव।दी दर्शन जीवन के लक्ष्य को. 
समझने के लिए दर्शन का परिशीलन आवश्यक मानते हैं,। यहाँ दर्शन केवल बौद्धिक 
कौतूहल की निवृतति-मात्र नहीं हैं, बल्कि यह जीवन के लिए अनेक ऐसे नतिक मार्गों 
बी शिक्षा वेता है, जिनका निष्ठा से पालन करने पर मनुष्य सर्वोत्तम लक्ष्य (मोक्ष) ॥ 
को प्राप्त कर सकता है । अत्यन्त प्राचीन काल से ही प्रत्येक दार्शनिक सम्प्रदाय, ऐसे 
की खोज करता रहा है, जिनके अनुशीलन से मनुध्य नेतिक और आध्यात्मिक 
श्रयो की प्राप्ति कर सकता है । शो 
परम्परागत भारतीय नीतिशास्त्र की दुसरी विशेषता यह है कि प्राय: 
सभी चिन्तकों का लक्ष्य रहा है ध्यवहारिक उद्देश्यों की पूर्ति | जीवन का सबसे बड़ी 
समस्या है--दुःख निवृति ।दुःखों के कारणजीवन अनेक तरह से कष्टमय तो होता 
ही है, साथ-हो-साथ मन में सर्गदा अशान्ति बनी रहती है । वेंद से लेकर वेदान्त 
तक के दर्शनों में जीवन में दु:ख के अस्तित्व को स्वीकार किया गया हैं और सबने 
यह जानने का प्रयास किया हैं कि मनुष्य के दु:खों का कारण कया हैं । ढें :खीं से # 
किस तरह से सदा के लिए मुक्ति पाई जाती है ? 
सभी परम्परागत चिन्तक अज्ञान को बंधन का कारण मानते हैं । वस्तुओं 
के प्रति वास्तविक दृष्टिकोण के अभाव से ही शरीर बंधन में पड़ता है, फलत: वह 
जल अनेक प्रकार के ढु:बो और यात॒नाओं का शिकार रहता हैं। प्राच,न:काल से ही! 


कप, 
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जैन-दर्शन, बौद्ध-दर्शन, सांख्या वेदान्त आदि ने यह स्वीकार किया है कि जिस 
तरह सूर्य के उदय होते ही कुहरा घटने लगता हैं, ठीक उसी प्रकार तत्त्वज्ञान के 
उदय होते ही इसी जीवन में दु:खों की आत्यन्तिक निवृति हो जा सकती हैं और 
मोक्ष पाया जा सकता है । यद्यपि यह बात दूसरी है कि विभिन्न मत अलग- 
अलग मार्गो का प्रतिपादन करते हैं, तथापि सबका लक्ष्य एक ही हैं--जीवन के 
दु:खों से आत्यन्तिक निवुति । 
भारतीय नीतिशास्त्र का कमंबाद के सिद्धान्त में अटूट विश्वास है । यहाँ के 
अधिकांश दाशंनिक संसार को रंगमंच मानते हैं, जहाँ प्रत्येक मनुष्य को स्वेच्छया 
कर्म करने का अवसर मिलता है। जिस प्रकार रंगमंच पर नाटक के पात्र सज- 
धजकर आते हैं और पात्र भेद के अनुसार नाट्य प्रदर्शन करके चले जाते हैं, उसी 
प्रकार मनुष्य इस संसार-रूपी रंगमंच पर शरीर, इन्द्रिय आदि उपकरणों सै. सज्जित 
होकर आता है तथा अपनी योग्यतानुसार कम करता है । भारतीय दाशंनिकों 
की मान्यता हैं कि इस संसार में मनुष्य जैसा कमं करता है, उसका तदनुरूप - 
फल भी उसे भुगतना पड़ता हैं । कमंवाद के माननेवालो का दावा है कि वर्त्तमान, 
भूत का परिणाम है तथा भविष्य का निर्माण वर्त्तमान में किए जानेवाले कर्मो के 
फ्ल के अनुसार ही निर्धारित होगा । 
भारतीय नंतिक बिन्तन का सर्वार्गण या बहुमुखी दृष्टिकोण रहा है । जब॑ 
कभी भी भारतीय चिन्तकों ने ज|वन और जगत्‌ की समस्या्ओं के बारे में चिन्तन 
किया है, उस समय जीवन के समस्त अनुभवों, सभी वास्तविक और संभव पहलुओं 
भौतिक, मानसिक और आध्यात्मिक, भूत, भविष्य और वर्त्तमान, तथा लोक और 
परलोक सबको आत्मूसात करते हुए या ध्यान मैं रखते हुए विचार व्यक्त किया है । 
जीवन का कोई आवश्यक अंग अधूरा न रह जाय, इसकी भरसक कोशिश की गई 
है । यही कारण है कि सभी विचारकों ने धर्म, अ्थं, काम और मोक्ष को जीवन 
का आदर्श या पुरूषाथथ स्वीकार किया है, जिसके द्वारा जीकन के सभी प्रकार के 
आवश्यक लक्ष्यों की पूर्ति सम्भव हो सके । इन लोगों का विश्वास था कि अगर 
जीवन का एक भी लक्ष्य अधूरा रह गया तो मनुष्य आध्यात्मिक मार्ग से पदच्युत 
हो सकता है । यही कारण हैं कि जीव'न की अवस्थाओं (ब्रह्मचयं, गाहं स्थ्य, संन्यास 
और वानप्रस्थ) का विभाजन किया गया और तदबुकूल लक्ष्यों और कर्त्तव्यों का 
पूरा करना आवश्यक माना गया है । 
राभी चिन्तकों ने यह अनुभव किया कि मनुष्य का इन्द्रियजन्य अनुभव ओर. 
ज्ञान अत्यन्त सीमित और विक्‌-काल सापेक्ष हैं। केवल इन्द्रियानुभव तक ही अपने 
जीवन को सीमित करना उचित नहीं हैं। मनोविश्लेषको ने भी कहा हैं. कि ममुध्य 
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के जीवन का बहुत बड़ा भाग स्वप्न, सुषुप्ति और समाधघ्रि से जुड़ा हुआ है 
इन्द्रियों की पहुँच के बाहूर है। इसीलिए ज्ञान एवं विचार को श्र इस्वय-आत भर 
तक ही सीमित नहीं रखकर तपस्या, ध्यान, योगाषम्यास एवं आ त्मसमंपण के 
ब्रह्मानुभव को. भी प्राप्त करने का प्रयत्न किया गया हैं। इसकी वजह से लोगो मे 5 
धारना-सी बनत्त गई कि सभी ज्ञान, शक्तियाँ, लौकिक और पारलौकिक सुख-वैभव 
देवी-देवताओं की प्रस्॑बनता एवं प्रसाद से ही पाए जा सकते हैं। बिना सरस्वती की 
आराधना के, जो समस्त लौकिक़ ज्ञान को अधिष्ठात्री हैं, विद्या संभव नहीं है। वेद 
ईश्वर-प्रदत्त हैं । इसीलिए प्राय: सभी ग्रन्थों के प्रारःभ में प्रार्थना या मंगलचरण 
का प्रचलन था। 
प्राय: सभी बिन्तकों की यह धारणा रही है कि बाह्य जगतू और आस्य- 
न्तर जगत्‌ मे कोई तात्विक अन्तर नहीं है--यथ[ पिण्डे तथा ब्रह्माण्डे (' यहाँ के 
चिन्तकों में यह प्रचलित धारणा थी कि जिन-जिन शक्तियों का ज्ञान हम बाहर से 
आवाहन कर प्राप्त कर सकते हैं, उनका ज्ञान भीतुर से भी हो सकता है । ईश्वर 
का ज्ञान एवं अनु भव बाह्य जगत्‌ एवं अपनी अन्तरात्मा में भी किया जा सकता 
हैं । जो ज्ञान जितना ही गहरा होगा एवं ऊँचे स्तर से प्राप्त किया जाएगा, बद 
उतना ही मूल्यवान, सत्य, व्यापक एवं प्रभावोत्पादक होगा । नैतिक नियम, जो 
जीवन के लिए बड़े महत्वपूर्ण हैं, का ज्ञान साधारण एवं संकुचित अनुभव से नहीं 
प्राप्त किया जा सकता । इन नियमों का ज्ञान उन्हीं व्यक्तियों को हो सकता है, 
जिनका दृष्टिकोण वैयक्तिक न होकर समष्टिगत या ब्रह्माण्डमय है । जिन व्यक्तियों 
को जीवन एवं जगत्‌ का सूक्ष्म अनुभव है, वही जान सकते हैं कि मनुष्य का ब्रह्माण्ड 
में क्या स्थान है तथा उसका जगत्‌ के अन्य प्राणियों के साथ क्या संबंध है । ऐसे 
ही समुन्नत्‌ व्यक्ति नैशिक नियम का निर्धारण कर सकते हैं । यह तभी संभव है 
जब आत्मा का परमात्मा से तादात्म्य अनुभव हो । ऐसा अनुभव सभी व्यक्तियों को 
नहीं हो सकता ।. केवल ऋषि एवं महात्मा, जिनकी बुद्धि आत्म-साक्षात्कार के 
द्वारा सम हो गई है, इन तथ्यों क| अनुभव कर सकते हैं। यही कारण है कि 
भारतीय परम्परा में वेद, स्मति और, संदाचार को नेतिकता का आधार और 
न्तरात्मा के भाव या विचार को चौथा प्रमाण स्वीकार किया गया है । 
“वेद: स्मृति: सदाचारः स्वस्थ ॒च प्रियमात्मनः । 
एतच्चतुविध प्राहुः साक्षात्‌ धर्मस्प लक्षणम्‌ । अप 
को सर्वोपरि स्थान दिया है। सभी चिन्तकों ने मोक्ष को जे 


], मनुस्मति, २२१ । 
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स्वीकार किया है। यद्यपि यह बात सही है कि जीवन के सर्वांगीण विकास के लिए 
चार पुरुषार्थों (धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष) की कल्पना कीं गई है, तथापिं अथ 
और काम को केवल लौकिक जीवन के लिए ही सहायक माना गया हैं । स सारिक 
जीवन व्यतीत करने के लिए संपत्ति की आवश्यकता है। सहज प्रवृत्तियों और 
वासनाओं की पति आवश्यक है। सांसारिक सुख-प्राप्ति ही जीवन का लक्ष्य नहीं 
हो सकती; क्योंकि थे सुख क्षणिक और अंत में दुःख देनेवाले होते हैं । परन्तु अर्थ 
और काम के उपभोग के लिए धर्म की आवश्यकता पड़ती है; क्योकि धर्म के द्वारा 
ही हमारा पारस्परिक सामाजिक व्यवहार नियंत्रित होता है, जिसकी अवहेलना 
से समाज की सुव्यवस्था समाप्त हो जाती है और लोगों में द्वेष, वैरभाव, लड़ाई- 
झगड़े, मार-काट आदि होते हैं तथा परस्पर प्रेम की कमी हो जाती है । इतना ही 
नहीं, धर्म की अवहेलना से अर्थ और काम की प्राप्ति में भी बांधा पड़ती है । धर्म- 
मार्ग का अनुसरण करके ही मनुष्य धन की प्राप्ति एवं विषयों का' उपभोग शान्ति 
से कर सकता है । इसीलिए नैतिक चिन्तकों ने यहू/परामर्श दिया था कि धर्मं-मार्ग 
का अनुसरण करते: हुए ही मनुष्य अर्थ की प्रांझि एवं विषयों का उपभोग करे | इतना 
होते हुए भी भारतीय नैतिक चिन्तकों ने धमं, अर्थ और काम को जीवन का चरम 
लक्ष्य स्वीकार नहीं किया । चरम -लक्ष्य की इन पुपषार्थों से भी ऊँचा माता गया, 
जिस अवस्था में मनुष्य को निरुपाधिक, अखण्ड एवं शाश्वत आनंद का अनुभव होता 
है । इव अवस्था के प्राप्त हो जाने से मनुष्य के सारे दु:खों की आत्यण्तिक निवुत्ति 
हो जाती: है और जीवन-मअन का फेरा समाप्त हो जाता है ।5 इस;अवस्था को -भार- 
तीय नीतिशास्त्र में 'मोक्ष', “निर्वाण', 'कैवल्य', “अपवर्ग', “ब्राह्मी-स्थिति', "मुक्ति, 
'बोधि', 'सिद्धि' आदि अनेक नामों से-पुकारा जाता है। इस प्रकार धर्म, अर्थ-और 
काम को मोक्ष के सहायक रूप में स्वीकार किया गया है । पहले' के तीन- पुरुषार्थ 
सापेक्ष शुभ हैं और केवल मोक्ष ही निरपेक्ष शुभ है । 
एक बड़ी विशेषता है, जो: भारतीय नीतिशास्त्र (खासकर प्राचीन नीति- 
शास्त्र) को छोड़कर अन्यत्र कही उपलब्ध नही है, . ओर वह है सामाजिक बव्यबस्या 
१९ बल बेना। प्राचीन भारतीय नीतिशास्त्र में वर्ण-व्यवस्था और आश्रम को सामा- 
जिक सुब्यवस्था के लिए अनिवार्य माना गया है । यद्यपि आधुनिक भारतीय नीति- 
शास्त्र में इसकी बड़ी कट आलोचना की गई है और आज तो यह व्यवस्था छिन्न- 
भिन्न हो गई है; तथापि प्राचीन भारतवर्ष में इसका क़ड़ाई से पालन किया 
जाता था । प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ण के अनुसार कत्त व्य-पालन' करना पड़ता 
था । उसी प्रकार आश्रम-व्यवस्था का भी प्रचलन था। ब्रह्मचयं, गाहसस्‍्थ्य, वानप्रस्थ 
और, संन्यास आप्रमों के अलग-अलग धर्म थे। प्रायः ग्रभी प्राचीन . ग्रन्शें -- वेद, 
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भारतीय नीतिशास्त्र 
-प्रन्थ, रमि।47, 


व्यवस्था की दुह 
जज गं सहै कि नीतिशञास्त्र में केवल सनातन 
भारतीय नीतिशास्त्रज्ञों का यह विश्वास है 2 निय ओह वयको के 


तथ्यों का ही प्रतियादन नहीं है, है ५॥ हर ; न 
नीतिशास्त्रज्ञों ने विस्तृत रूप से यह विचार किया है कि 

देश और विशेष परिस्थिति में किस प्रकार के नंतिक नियम का पालन 2 कगि 

यहाँ के नैतिक चिन्तक इतने उदार थे कि उन्होंने किसी थे २ श 

- लिए किसी बिशेष ग्रन्थ या नियम को ही सावंभौमिक रूप से सर्वदा के लिए मान्य 

नहीं स्वीकार किया, बल्कि निर्णयों के चुनाव में वैयक्तिक चयन को | महत्त्व दिया 

है । कत्त॑ व्य-निर्णय में श्र्‌ ति, स्मृति, सदाचार और अन्‍्तरात्मा का निर्णय--ये सभी 

समान रूप से महत्त्वपूर्ण एवं आवश्यक हैं । 

भारतीय चिन्तन की एक यह भी विशेषता है कि यहाँ धर्म, दर्शन और नीति 

. में पूर्ण पुथक्ता नहीं मानो गई है। एक को दूसरे के ऊपर निर्भर माना गया है। 

यहाँ सदा से यह धारणा प्रचलित रही है कि बिना नैतिक पवित्रता के सत्य का 
। ज्ञान नहीं हो सकता। इतना ही नहीं, बिना बुद्धि के द्वारा सदू-असदु-विवेक किए 
) मुक्ति प्राप्त नहीं हो सकती । श्रद्धालु व्यक्ति को ही यथारथ्ी ज्ञान प्रात्ष होता है-- 
। “अद्धवानू लभते ज्ञानम्‌ ।” ज्ञान के बिना मुक्ति संभव नहीं है--“ऋते शानाञ्न 
,... भुक्ति: ।” यहाँ. दर्शन का जीवन एवं चारित्रिक पवित्रता से अवियोज्य संबंध 
| स्थापित किया गया है। यही कारण है कि यहाँ दाशंनिक उच्च कोटि के आचार- 

निष्ठा! एवं चत्रिवान्‌ व्यक्ति हुए हैं। ऐसे व्यक्तियों का जीवन और नैतिक स्तर 

सामान्य व्यक्तियों से बहुत ऊँचा रहा है और उन्होने सदा टूसरों के उपकार को ही 

अपने जीवन का सर्वस्व समझा है -- “परोपकाराय सतां विभूतय:”; “सब भ्रूतहिते 

रता:”। इस प्रकार भारतीय परम्परा में नीति, धर्म और दर्शन एक-दूसरे के पूरक 

माने जाते हैं। सतत । 

(घ) भारतोय एबं पा३चारय नौतिशास्त्र कौ तुलना : 

गा हे _ यह बड़े हर की बात है कि भारतीय नीतिशास्त्र का अब पादचात्य नौति- 

शास्त्र के हो सम।न आलोचनात्मक अध्ययन होने लगा है । 

० एज | भारतीय और पाश्चात्य नीतिशास्त्र का तुलानात्मक अध्ययन प्रस्तुत करना 

* कठिन है; कारण कि स्वयं भारतीय नैतिक चिन्तकों में से किसी एक ने भी इस 
आधा | श्रयंश को उहों उठाया.है और न इस विषय पर जिन्लुन करना ही आक्च्यक समझा 


न हि, श्र कद 


.. , वगबबगोता, अध्याय झाइह । 


नि "2 लि 0५7 ?0+5 569॥#॥6९ 


किसी विशेष युग, विशेष 


भारतीय नौतिशास्त्र की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि [ १६ 


है । प्रायः सभी भारतीय चिन्तक इतने आत्मकेन्द्रित रहते थे कि उन्हें पता ही .नहीं 
था कि पाइचात्य विद्वान्‌ नैतिक समस्थाओं का किस प्रकार समाधान कर रहे हैं । 
५५». विद्वानों ने भी भारतीय नीतिशास्त्र को धर्म की संज्ञा देकर ही तुलनात्मक 
विवेचन करना अनावश्यक सम्रझा है। ऐसी परिस्थिति में भारतीय एवं पाइचात्य 
नैतिक विचारी तथा सिद्धान्तों का तुलनात्मक, विवेचनात्मक और समनन्‍्वयात्मक 
अध्ययन हो, इसकी वत्त'मान युग में बड़ी आवश्यकता है । 

दोनों ही चिन्तन-धाराओं में जीवन के चरम शुभ का विस्तुतः विवेचन किया 
गया है । | ह 
दोनों ही मानवीय आचरण का.- मानदंड निर्धारित करने का, प्रयास 
करते हैं । | है ५5 

दोनों ने ही इतिहास की बदलती हुई परिस्थितियों में व्यक्तिगत एवं 
सामाजिक जीवन में क्रान्ति उत्पन्न करने में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई है । श/रतीय 
जन-जीवन को जितना प्रभावित वेद, उपनिषद्‌, स्मृति. पुराण, गीता आदि सदग्रन्थों 
ने, कबीर आदि संतों ने तथा विवेक्रानन्द, दयानन्द सरस्वती राजा राममोहन राय; 
तिलक, गांधी, विनोबा आदि महापुरुषों ने किया है, ठीक उसी प्रकार पाश्चात्य 
जगत्‌ में सुकरात, अरस्तू, ऑगस्टीन, एक्वीनस आदि सन्तों एवं स्पीनोजा हयू मं, 
काण्ट, ग्रीन; मार्क्स तथा समकालीन पाइचात्य चिन्तकों ने किया है। इन दोनों ही 
भूभागों की नैतिक चिन्तनथाराओं ने सामाजिक क्रान्ति लाने में महत्त्वपूर्ण योगदान 
किया है । ५ आजशर 

परन्तु इतनी समानता होते हुए भी जीवन-निर्मांण या च्रित्र:निर्माण के 
साथ जितना घनिष्ठ संबंध भारतीय. नीतिशास्त्र का है उतना पाइचात्य नीतिशास्त्र 
का नहीं । खासकर यह बात वत्त मान पाइचात्य नीति के. साथ विशेष रूप से लागू 
है। पाश्चात्य चिस्तक वैतिकतावादी ()४०:४॥७) और नैतिक दांशनिक ()(08[- 
7050/॥०) में अन्तर स्वीकार करते हैं । इन लोगों के अनुसार नीतिशास्त्र से 
किसी चारित्रिक निर्देश की अपेक्षा . करना. व्य्थ .है;। चारित्रिक निर्देश हे देना तो 
उपदेशक का काम है, न कि नैतिक दाशनिक का । नैतिक दार्शनिक तो केबल नैतिक 
प्रत्ययों का विब्लेषण करता है, न कि चारित्रिक एवं आदर्श-संबंधी निर्देशन का 
काम । | 

तुलनात्मक दुष्ठि से विचार करने पर ऐसा लगता है कि भारतीय नीतिशास्त्र 
उपदेशात्मक (/0/09060) अधिक है । भारतीय नीतिशास्त्र में अधिकांशतः ऋषियों, 
संतों, मुनियों और समाज-सुधारकों ने अपनी साधना एवं अनुभव के फलस्वरूप जिन 
लक्ष्यों को. साधारण जनता के सामने समाज-कल्याण के लिए रखा या उपदेशों के 
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भारतौय नौतिशास्त्र 
संकलन है। इसमें विभिन्‍न दृष्टान्तों 
उपदेश किया गया है । यद्यपि इनका 


२० ] 
माध्यम से व्यक्त किया; उन्हीं विचारों का कक 
और कथाओं के माध्यम से नैतिक विचारों का 
प्रभाव भारतीय जन-जीवन पर बड़ा गहरा हैं, तथापि एक क्रमबद्ध वैज्ञानिक अध्य- 
यन कौ इसमें कमी है। साधारणतः वैतिक प्रइनों को प्राय: धार्मिक प्रइनों से मिला 
दिया गया है । नीतिशास्त्र क्‍या है ! इसकी कौन-कौन सी मान्यताएँ हैं ? प्रमुख 
नैतिक मानदण्ड क्या हैं? आदि अनेक नैतिक प्रइनों को यहाँ क्रमिक, बौद्धिक, वैज्ञा- 
निक एवं ताकिक रुप में प्रस्तुत करने का प्रयास प्रायः नहीं के बराबर ही है। ु 
इसके विपरीत पाइ्चात्य नैतिक चिन्तनधारा में कुछ प्राचीन विचारों को... 
छोड़कर शुरू से ही बड़े ताकिक रुप में विचारों की व्यक्त करने का प्रयास किया ॥ 
गया है। पाएचात्य नीतिशास्त्र में शुरू से ही धर्म की समस्याओं से नैतिक प्रदनों को 
अलग रुप में समझा गया है और यथासंभव वैज्ञानिक एवं ताकिक विधि द्वारा प्रस्तुत... 
करने का प्रयास किया है । भारतीय चिन्तनधांरा में एक ही साथ जीवन के | 
विविध प्रश्नों-धामिक, नेतिक, मनोवैज्ञानिक, पारलौकिक, सामाजिक आदिजको. 
मिश्चित कर रोचक काव्यात्मक शैली में प्रस्तुत किया गया है । परन्तु पाइचात्य नीति- 
शास्त्र के साथ ऐसी बात नहीं है। यहाँ नीति-संबंधी प्रइनों को अलग कर उनका 


शुद्ध ताकिक अध्ययन प्रस्तुत किया गया है । | 
। एक दूसरी महत्त्वपूर्ण बात यह है कि पादचात्य नीतिशास्त्र की समस्याओं का 
मुख्य प्रयोजन ऐहिक जीवन की व्यावहारिक समस्याएँ हैं, जबकि भारतीय नीति- । 
शास्त्र का अधिकांश संबंध पारमाथिक चिन्तन से रहा है । यहाँ पारमाथिक लाभ को... 
ही सर्वोपरि लाभ माना गया है । 
है जिसा कि गीता में लिखा है : “आत्मलाभात्‌ परो लाभो मन्‍्यते ना5धिक॑ 
वतः | | ॥ 86% के उत्थान से बढ़कर दुनिया में कोई दूसरालाभ नहीं हैं.। ) ] 
07:80 है लक्ष्य को लेकर अन्तर है। इतना अन्तर होते हुए 
वाह हे पल युग में बड़ी अपेक्षा है । मानव-ज्ञात 
बहुत लाभप्रद सिद्ध हुआ है; क्योंकि इससे सांस्कृतिक 


अायहफइन्‍>-डपमक्- 
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३ 
भ।रतीय नो।तिशास्त्र को प्‌वमान्यताए 
तथा उसके विभिन्‍न पक्ष 


ह हे ग्ज्च पूव॑ सान्यताएँ (888० ?080[8०४ 07 वक्ष 50005) 
() धामिक पु मान्यताएँ (॥२८॥४005 70०5(0।७/८५) ; 9 
(४) बाशनिक पूर्व मान्यताएँ (?]7]0509/0&| 79०५0|4॥०७) । 
(ब) मनोबंज्ञानिक या वंयक्तिक पक्ष (75ल्‍०॥०0|0छ0०08)। 07 $प70]००(४४९ द 
359००); | 
(स) क्ंस््रोतों का वर्गो करण (८45धंगिट्का/णा। णी 6 9.85 ० 
| 80007$ 

(द) सामाजिक पक्ष ($008] 859०९): । 

(इ) आध्यात्मिक पक्ष (8/॥7008] 859९०); 

“हिन्दूधर्मं की तीन सारभूत बातें है--ईश्वर में, श्र्‌ ति-रूप वेदों सें, कर्म बाद 
और जन्‍्मान्तरवाद के सिद्धान्त में विश्वास ।” 

--विवेकानन्द : विविध प्रसंग, पू० १०७ । 
पृव॑सान्यतायां 
(852९ ?05ाग्रा[क९५ ० ग्रातीशा 70९५७) 

भारतीय नीतिशास्त्र के दो प्रमुख भेद हैं--एक सामान्य नीतिशास्त्र, और 
दूसरा राजनीति-शास्त्र । सामान्य नीतिशास्त्र के अन्तगँत मनुष्य-मात्र के लिए उपदेश 
दिए गए हैं, जिनका पालन करने से लौकिक सूखों की प्राप्ति हो सकती है । राज- 
तीति-शास्त्र का उपदेश केवल राजाओं के पालन करने के लिए दिया गया है । 

इस अध्याय में हम केवल सामान्य नीतिशास्त्र और उसके प्रमुख भेदों का 
ही वर्णन प्रस्तुत करना चाहेंगे । भारतीय नीतिशास्त्र में सामान्य नीति की बड़ी 
विस्तृत चर्चा पाई जाती है और जीवन-संबंधी प्राय: प्रत्येक समस्या के बारे में 4 
विवेचन मिलता है; जैसे--दैव और पुरुषाथ॑, सामान्य धर्म, वर्णाश्रम-धर्म॑, स्त्रियों 
के धर्म, मोक्ष-साधना; आपद्धर्म, प्रायदिचत आदि । परन्तु महत्त्व को ध्यान में रखते 


हुए यहाँ प्रमुख चार आधारों की ही चर्चा की जाएगी, जिनमें सर्वप्रथम दार्शनिक 
आधार या पृवरमान्यताओं (84४० 7?०५४७(०७) की चर्चा इस अध्याय में की 


जाएगी । 
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भारतीय नीतिशास्त्र की पूवेभान्यताएँ तथा उसके विभिन्न पर्ष॑ [ २७ 


प्रत्येक विज्ञान एवं शास्त्र के सुव्यवस्थित अध्ययन के लिए कुछ आधारभून 
मान्यताएँ होती हैं, जिनको माने बिना वह विज्ञान या शास्त्र संभव नहीं हो सकता । 
इन मान्यताओं के आधार पर ही ज्ञान का सुव्यवस्थित, क्रभबंद्ध एवं विधियुक्त रूप 
बनता है। ये मान्यताएँ स्वयंसिद्ध या अनिवार्य मानी जाती हैं। किसी भी विषय 
का अध्ययन तबतक वैज्ञानिक नहीं हो सकता, जबंतक कि उस विषय को आरम्भ 
करने के लिए कुछ मान्यताओं को स्वीकार न किय। जाय । आचार-विज्ञान में तो 
आधारभूत मान्यताओं का महत्त्व अन्य विज्ञानों की अपेक्षा और भी अधिक है । 
इसका प्रमुख कारण यह है कि अन्य विज्ञानों में, खासकर भौतिक दिलज्ञानों में, किसी 
भी विषय का अध्ययन तटस्थ दृष्टिकोण से किया जाता है, किन्तु आचार-विज्ञान 
का संबंध हमारे जीवन से है और यदि जीवन के-संचालन के लिए मनुष्य के सामने 
कोई मान्यता नहीं हो, तो उसका जीवन निरुद्दे ह्य, नीरस और निष्क्रिय हो जाएगा । 
बिना विश्वास एवं निष्ठा के किसी भी उत्तम्‌-से-उत्तम आदर्ण को व्यावहारिक जीवन 
में कार्यान्वित नहीं किया जा सकता । इन्हीं बातों को ध्यान में रखते हुए. जमंन 
दाशंनिक काण्ट ने धाभिक विश्वासों के अभाव में नैतिक जीवन को असंभव एवं 
अथहीन बताया था । काण्ट के अनुसार नैतिक जीवन की तीन पूर्वमान्यताएँ है : 
(१) संकल्प-स्वातन्त्रय (76९१० ० (शा), 
(२) आत्मा की अमरता में विश्वास (परगञाणा8॥9 ० 5९); 
(३) ईश्वर के अस्तित्व में विश्वास (86॥6 ॥॥ 0500) । 
उपयु क्त पूर्वमान्यताओं को काण्ट ने नैतिकता की आधार-शिला माना है। 
साधारणतः पाश्चात्य नीतिशास्त्र की तीन पूव॑मान्यताएँ स्वीकार की 
जाती हैं : 
(क) व्यक्तित्व (?९४४०४!५) ; 
(ख) विवेक (7२८४५०॥); 
(ग) संकल्प-स्वातंत्र्य ([7९९6०॥ ० ५/॥|) 
भारतीय नीतिशास्त्र में भी नैंतिकता के लिए कुछ आधारभूत मान्यताओं 
को स्वीकार किया गया है । भौतिकतावादी चार्वाक, जो आत्सा की अमरता, ईइ्वर 
के अस्तित्व और कर्मों के परिणाम में विश्वास नहीं करता है, न तो कोई सर्वेमान्य 
नियम बना पाता है और न जीवन के लिए कोई ऊँचा आदर्श ही निश्चित कर 
पाता है । ठीक यही बात आज के भौतिकतावादी नीतिज्ञों की भी है । भौतिकता- 
वाद या भौतिक लाभ को सर्वेस्व मानने का फल यही है कि आज के समाज में 
झूठ, धोखा, हिंसा, चोरी, विश्वासधात, बेईमाती आदि का पूण् प्रचार है । यही 


की .. 


| भारतीय नीतिशास्त्र 
२ ष्द 
कारण है कि भारतीय नैतिक चिन्तकों ने नैतिकता के ऊुल मूलभूत आधार तस्वों 


का उलल्‍लेब किया है, जिनको मानकर चलने से व्यक्ति एवं समाज दोनों सुखी और 
संपन्न जीवन-यापन कर सकते हैं । 


भारतीय नीतिशास्त्र में दो मूलभूत आधार-तत्त्वों का उल्लेख किया गया 
है--धामिक और दाशेतिक। यहाँ इन दोनों प्वेमान्यतताओं की क्रमश: चर्चा की 
जाती है । 

(१) धामिक पू्॑भान्यताएँ (॥२ ०॥४४०४ 708(0]8(०४) 


भारतीय नीतिज्ञास्त्र की कुछ प्रमुख धामिक पूर्वेम।न्यताएँ हैं, जिनकी 
भौतिकवादी चार्वाक दर्शन को छोड़कर सबने किसी-त-किसी रुप में अवश्य स्वीकार 


किया है। स्वामी विवेकानन्द ने चार पूर्वेमान्यताओं को स्वीकार किया है --ईव्वर 
में, श्रृति-रूप वेदों में, कमंवाद और जन्मान्तरवाद के सिद्धांत में विश्वास । इन चारों 
नस वृव॑मान्यताओं के अतिरिक्त भी कुछ हैं, जितकी यहाँ चर्चा की जाएगी । 


(१) अआत्त्मा में विश्वास -- चर्वाकि-दर्श त को छोड़कर प्रायः सभी दर्शनों में 
स्पष्टत: यह स्वीकार किया गया है कि इस भौतिक शरीर के अतिरिक्त प्रत्येक 
प्राणी में एक अध्यात्मिक तत्व पाया ज़ाता है, जिसे जीव, आत्मा, पुरुष आदि 
विभिन्न नामों से उकारा गया है। यह आत्मा भौतिक शरीर का नियंत्रक है और 
भौतिक शरीर के विन्ष्ट हो जाने पर भी नष्ट नहीं होता । वही ज्ञान, कर्म और 
सुख-दु:ख का ज्ञाता, कर्त्ता और भोक्‍ता है । शरीर की मृत्यु के बाद भी वह अपरि- 
वत्तित रह जाता है। पाव्चात्य नीतिशास्त्र में काण्ट भी कर्मो के फल क्रो भोगने 
के लिए आत्मा की अमरता में विश्वास करता था। 


(२) कर्म-स्वातंत्य एवं फल में पारतंत्रथ -- भारतीय परम्परा में यह प्रचलित 
थारणा है कि मनुष्य कर्मों के सम्पादत में स्त्र॒तन्त्र हैं परस्तु अवने किए गए कर्मों 
का फल उसे स्वयं भोगना है । वैदिक काल से ही इस बात पर बल दिया गया है 
कि अच्छे कर्म करनेवालों की सदुभति होती हैं, उन्हें स्वर्ग प्र:प्त होत। है और बुरे करमे 
करनेवालों को दुर्गति, नरक और मरने के बाद आते यातताएँ सहनी पड़ती है। * 
पुराणों और ब्र।ह्मथ-प्रन्थीं में इसकी विस्तृत चर्चा है कि किस यज़ञ के करने से क्‍या 
फल मिलता है और बुरा कर्म करनेवालों को किक प्रकार की विभिन्न नारकी 
यातनाएँ सहनी पड़ती हैं । फल में स्वतन्त्रता नहीं है, वह तो किए गए कर्मो का 
अवश्यम्भावी परिणाम होता है। गीत में स॒ष्ठतः कहां गया है. कि मनुष्य को मम 
करने में ही स्वतन्त्रता है, फल में नहीं--““कर्मेश्येवा+घिक(रस्ते स। फलेथु कर(चत। 
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भौरतीय नीतिशारत्र में पूत॑भाग्यताएँ तथा उसके विशिष्न पक्ष [२६ 


पाश्चात्य नीतिशास्त्र में भी कर्म-स्वातन्त्य को महत्त्वपूर्ण पूर्वमान्यता के रूप में 
स्वीकार किया गया है। ! 


(३) संसार-सपुद्र -विभिन्न धापिक एवं नैतिक ग्रन्थों में इसकी विस्तृत चर्चा 
है कि जीब या आत्मा अपर है। उसे बार-बार अपने कर्मों के अतुरूप जन्म्र-मरण 
का अनुभव-करना पड़ता है और संत्ञार में गोते खाते पे ईंत.6,| संसार में -जीव को 
सुख और दुःख के चक्र का अनुभव तबतक करना पड़ता है. जबतक वह मुक्त नहीं हो 
जाता । मोक्ष ही आत्मा को संसार-ससुद्र से पार करा सकता है। इसके बिना उसे 
चौरासी लाख योतियों में भ्रमण करते रहता पड़ता है । 

(४) कर्म-फल के! नियम सें विश्वास---भारतीय परम्परा में कर्मवाद में 
अटूट श्रद्धा है। जो जैसा करता है उसे उसके अनुरूप फल' मिलता है। कोई भी 
ऐसा प्राणी नहीं, जिसे अपने किए कर्मों का फल/न भुगतना पड़े । यहाँ पर यह 
प्रचलित धारणा है कि' वत्त मान जीवन पुर्वे कर्मों का फल है. और इस जन्म में किए 
गए कर्मो के फल भावी जीवन में भगतने पड़ेंगे । दुनिया में कोई भी ऐसी जगह 

नहीं जहाँ पर किए गए कर्मों का फल न भोगना पड़े । इस प्रकार यह नियम अटल 
माना जाता है। इसे वेदों में 'ऋत” की संज्ञा दी गई है। केबल” मुक्त हो जाने पर 
ही निष्काम कर्मों के सम्पादन से कमे-फल से मुक्ति मिल सकती' है 
(५) ईइ्वर में विश्वास--पाश्चात्य दार्शनिक काण्ट ने भी ईश्वर के आ्त्वि 
में विश्वास को नंतिकता के लिए आवश्यक माना है । अगर ईव्वर को नमाना 
जाय तो कमे-फल का सिद्धान्त ही व्यर्थ हो जाएगा । भारतीय दाशेनिक परम्परा 
में ईश्वर को जीवों के स्प्रष्टा, पालक एवं संहारक के रूप में । स्वीकार किया गया 
है। वह सर्वज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ एवं सर्वव्यांपफ है। ईब्वर में विश्वास एवं- उसकी 
आराधना से मनुष्य संसार-सागर को पार कर सकता है । यहाँ तक कि कुछ विचा- 
रक मुक्ति को भी ईश्वर की कृपा पर॑ ही संभव गानते हैं। इसके अतिरिक्त जो 
दाशनिक सम्प्रदाय ईश्वर में विश्वास नहीं करते, थे भी गुर को या अपने: सम्प्रदाय 
के प्रवर्त कों--महात्मा बुद्ध, महावीर आदि--को ईश्वर ही के समान मानते हैं । 
(६) परलोक या लोकान्तर में विश्वास --यहाँ के प्रावीन वैलिक एवं धामिक 
ग्रन्थों में इस मृत्यु-लोक के अतिरिक्त भी कई लोकों की कल्पना की गई है। सा 
भी वर्णन मिलता है कि यह कोई आवद्यक नहीं है कि मनुष्य मरने कक ४0९६ 
इसी लोक में जन्म ले । वह जन्‍्य लोकों में या नाना प्रकार के प्राणि के रूप में 
अपने कर्मों के फल के अमुसार जन्म ले सकता है । अन्य लोकों में, जैसे स्व य़ा 
30५ + ३ २ हर आल 


], गीला, अध्याय २४७ । 
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५४ भारतौय नीतिशास्त्रे 
सुःखमय जीवन हो सकता है। इन लोकों में 


नरक में, पाथिव जीवन से सुखमय या । 
जन्म कर्म के फल के अनुसार-होता हैं __अच्छे कर्म करनेवाले स्वर्गलोक और बुरे 


कर्म करनेवाले नरक के भागी होते हैं । । 

(७) .मनुष्य-योनि के अतिरिक्त घोनियों की कल्पना--यहाँ यह प्रवलित 
धारणा है कि वत्त मान शरीर पूर्व कर्मों का फल है । इसलिए पृथ्वी पर रहनेवाला 
मनुष्य या अन्य प्राणी, या अन्य लोकों के रहनेबाले प्राणी, सभी की अलग-अलग 
योनियाँ हैं। सभी अपने अच्छे या बुरे कर्मों को भोगने के लिए बिभिन्न योनियों में 
जन्म लेते रहते हैं। सभी प्राणियों में केवल मनुष्य ही ऐसा प्राणी है, जो शुभ या 
अशुभ कर्मों के द्वारा अपने भविष्य का निर्माण कर सकता है और सत्‌ कर्मों द्वारा 
स्‍्वगें या मोक्ष का अधिकारी बन सकता है। मनुष्य-योनि को कर्म-योनि भी कहा 
गया है; क्योंकि इसमें कर्म करने या कर्मंचयन की स्वतन्त्रता है । अगर मनुष्य ने 
इस योनि में अपने कर्मों को नहीं सुधारा, तो फिर कब उसे यह योनि मिलेगी, 


कुछ नहीं कहा जा सकता ! यही कारण है कि संत-महात्माओं ने मनुष्य-योनि 


को दुलेभ कहा है। 
(5) बेदों की प्रामाणिकता--ततास्तिक दर्शनों (चार्वाक, बौद्ध, जैन) को 


छोड़कर प्रायः सभी भारतीय चिन्तक वेदों की महत्ता एवं प्रामाणिकता को स्वीकार 
करते हैं । यहाँ तक कि कुछ लोग वेदों को स्वयं भगवान्‌ ब्रह्मा द्वारा मनुष्य को 
कत्त ध्य-विधान का ज्ञान देने के लिए निर्मित मानते हैं | यह किसी मनुष्य की क्ृतिप्र 
नहीं है, बल्कि ऋषियों के द्वारा अनुभूत साक्षात्‌ ईइवर की वाणी है ॥ यह भी प्रचलित 
धारणा है कि स्मृति, पुराण, इतिहास आदि ग्रे थ वेदों में कही गई बातों की न 
व्याख्या-मात्र हैं । जी कर पं 
(६) प्राचीनता में अदूट विश्वास--जिस प्रकार पाइ्चात्य विचारकों कौ 
विकासवाद के प्रति अटूठ श्रद्धा है, ठीक उसी प्रकार भारतीय परम्परा में यह अत्यन्त 
प्रचलित विश्वास है कि प्राचीन काल में लोग अधिक ज्ञानी, तपस्वी और चरित्रवान्‌ 
हुआ करते थे । तपस्या या योग द्वारा उन्हें ईश्वर का साच्नि५ध्य प्राप्त था । यहाँ तक 
कि कुछ ऋषि-मुनियों को तो विश्व का हस्तामलकवत्‌ ज्ञान ही नहीं, बल्कि *सुन्हें 
किसी वस्तु का भूत, भविष्य और वर्त मान, सभी कालों का ज्ञान था। मनुष्य को 
सन्‍्मार्ग पर लाने एवं मनुष्यों की भलाई के लिए उन्होंने धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष- 4 
संवधी शास्त्रों की रचना की, जिनके अध्ययन एवं मनन से मानवता का कल्याण हो 
सकता है । यही कारण है कि सभ्यता एवं संस्कृति के मामले में जहाँ पाश्चात्य 
देशों में विकासबाद का समर्थत किया जाता है यहाँ हमारे वहाँ उसे हासवाद 
मानते हैं । 
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( २ ) दाशतनिक प्बसान्यताएँ (7॥0।0807॥0० ?050|8(८५) 

धामिक पूर्वमान्यताओं की ही तरह भारतीय नीतिशास्त्र की कुछ दार्णनिक 

पूबवमान्यताएँ भी हैं। भारतीय परम्परा में नीतिशास्त्र का दर्शन से बड़ा धनिष्ट 
संबंध रहा है । भोतिकवादी चार्वाक को छोड़कर प्राय: सभी दर्शतों (आस्तिक और 
नास्तिक) में: नैतिक प्रश्नों को लेकर उतना मतभेद नहीं है जितना अन्य विषयों में । 
यद्यपि हर संमदाय में नैतिक जीवन के त्नरम लक्ष्य तक पहुचने के विभिन्‍न मार्ग 
बतलाए गए हैं, फिर भी सभी इल बात से सहमत हैं कि मौक्ष-प्राप्ति ही जीवन का 
चरम लक्ष्य है। भारतीय नेंतिक चिन्तन की निम्नलिखित पूर्व मान्‍्यताएँ हैः, 

(१) सांसरिक जीवन बु:खसथ है-- प्रायः सभी भारतीय बिचारक किसी-न- 
किसी रूप में यह स्वीकार करते हैं कि यह सांसरिक जीवन दुःखमय है । जबतक 
मनुष्य जन्म-मरण के चक्र में फँसा रहता है तबतक उसे स्थायी सुख-शान्ति नहीं मिल 
सकत; क्योंकि संसार में क़ोई भी चीज न तो चिरस्थायी है. और न पूर्णतः 
संतोषप्रद ही । वास्तविक सुख-समूद्धि एवं चिरस्थाई आनन्द की प्राप्ति केवल इ्स 
आवागमन के चक्र से हृर होने से ही हो सकती है। बुद्ध ने इसे दुःख-निरोध का 
मार्ग कहा, न्याय वैशेषिक ने दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति की कल्पना की ओर 
सांख्य-योग ने भी दुःखत्रय के विनाश के लिए कैवल्य की कल्पना की । इन सभी 
प्रयासों का संकेत मुक्ति की प्राप्ति से है । | है 

(२) सांसरिक भोग-विलास परमानन्‍्द के साधक नहों, बाधक हैं--यहाँ के 
नीतिशास्त्रज्ञों का विश्वास था कि सांसरिक जीवन में जो हमें सुख मिहता है; 
बहू इन्द्रियानुभव पर आधारित होने के कारण क्षणिक होता है। इस तरह से प्राप्त 
सुख भी अंत में दुःख में ही परिणत हो जाता है। इसलिए ऐसा बार-बार परामर्श 
दिया गया है कि इन सुखों की प्राप्ति के पीछे हमें पांगल नहीं होना चाहिए । सच्चे 
सुस्त की प्राप्ति विषय-भोगों और वासनाओं का परित्याग कर आत्म-स्वरूप में स्थित 
होने या मन के विकारों का नियंत्रण कर स्थिर चित्त होने में ही है। इसे ही ग्रोता 
में 'स्थितप्रज्ञ' की संज्ञा. दी गई है । 

(३) मोक्ष-धारणा एवं सोक्ष-साधनों क्री अनिधाय ता प्रर बल--प्राय: संभी 
विचारकों ने सांसरिक दुःखों से आत्यन्तिक निवृत्ति एवं पूर्ण शान्ति की प्राप्ति के 
लिए मुक्ति की क|मता पर बल दिया,है । इसके विभिन्न साधनों कीं भी चर्चा की 
गई है; जैसे -- भक्ति, धारणा, ध्यान, राभाधि का अध्यास! मन के<विकारों-> राग- 
ईं व, क्ाय, ऋध, ओह, लोभ, मंद्र, मात्सय॑ आदि पर- विजय प्राप्त करना; सदगुणों 
भर्यात्‌ तत्य: अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, संतोस आदि का अभ्यास; तिष्काम कर्म: 
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३२ | 
बी वीदन हृल्मोदिं॥ इन सभी साधनों का एप ही लक्ष्य है कि कैसे दुःखों से आत्य- 


न्तिक निवृत्ति हो । 
कुछ/विचारक' इस अवस्था को इती जीव में रांग-ढ पों पर विजय होने या 
प्रज्ञा प्रात हों जानें पर संभव मानते हैं, तों कुछ मरणोपराचन्त इसकी प्राप्ति को 
पॉनते हैंक जो व्यक्ति राग-बंष पर विजय कर निष्काक कर्म सम्पादन करते 
हुफ लोक-कल्याण में रत रहता है, ऐसे व्यक्ति को जीवन्मुक्त कहा जाता है । ऐसा 
व्यक्ति देहू का अन्त होने पर जल्म-मरण के चक्र से छुटकारा पा जाता है और 
विदेहमुक्त कहलाता है। परन्तु न्याय वेशेषिक आदि दर्शन विदेहमुक्ति में ही 
विद्वास करते हैं । 

(४) मानव के सववांगीण: विकास एवं मूल्यों में समन्वय --प्राय: प्रत्येक 
_ भारतीय नैतिक चिन्तक ने इस बात पर बल दिया है कि. जीवन का उद्दे श्य सर्वा- 
मीण विकास ही होता चाहिए। इसीलिए चारो पुरुषार्थों (धर्म, अर्थ, काम ओर 
मोक्ष) को जीवन में चरितार्थ करने पर बल दिया गया है । परन्तु कुछ विचारक 
| . आध्यात्मिक जीवन को ही सर्वोपरि मानते हुए संन्यास या वेराग्य और मोक्ष की 
. व्राकज्षिका ही उपदेश देतेलहैं। लेकिन अधिकांश विचारक वृत्ति और निवृति-- 
दोनों मेँ समच्वय स्थापित करते हुए चारों पुरुषार्थों की प्र।त्ति पर बल देते हैं । 
 कस्वव में दोनों में? समन्वय स्थापित करते हुए जीवन के चरम लक्ष्यों को प्राप्त 

करना ही भारतीय नीतिशास्त्र का अभीष्ट है । 
+ ... (५) संतों। सहात्माओं, योगियों या सिद्धों की आल्तरिक अनुभति में 
विश्वास - भारतीय मैतिक 'चिन्तनधारा पर संतों, महात्माओं, योगियों और सिद्धों 
के उपदेशों का बड़ा गहरा प्रभाव पड़ा है । प्रमाण-विज्ञान में भी आप्तवचन कों 
ज्ञान की प्राप्ति को एक” साधन स्वीकार किया गया है । ऐसे व्यक्तियों को आध्या- 
ट्मिक साधन द्वारां आत्मानुभव या ब्रह्मनुभत्र का साक्षात्‌ ज्ञान रहता है । ये लोग 
ऐसे अनुभव को स्थायी प्रकाश, आनन्द, शान्ति और तुपस्‍्ति का अनुभव बताते हैं । 
ऐसे अनुभव को आध्यात्मिक मार्ग में सहायक माना जाता है । विविध ग्रंथों में इसकी 
विस्तुत चर्चा है कि जिस साधन से विचार, ध्यान, भक्ति, हुरिस्मरण या योग 
द्वारा आध्यात्मिक अनुभव प्रास हो सके; वही करना मनुष्य के आध्यात्मिक जीवन 

का लक्ष्य होना चाहिए । ह 

(६) गुरु का सहत्व _- हमारे यहाँ गुरु की बड़ी महिमं। बताई गई है । 
यहाँ तक कि महत्व की दुष्ठि से गुरु भगवान से भी बड़ा माना गया है; क्योंकि 
गुरु ही जान देता है आध्यात्मिकता” या नीति के लेअ में उसका ओऔड अधिक 
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महत्त्व हो जाता है; क्‍योंकि उसे ब्रह्मानुभव या आत्मानुभब का साक्षात ज्ञान होता 
है और वह यह अनुभव दूसरों को भी बतलाता है। भारत के प्राय: सभी नैतिक । 
विचा रकों ने ऐसे अठभव की प्राप्ति के बाद जन-कल्याण के लिए दुसरों को उपदेश 
दिया है | महावीर बुद्ध और शंकर के जीवन का तो यह ब्रत था कि सभी हु :खी 
मानवों को नैतिकता एवं मोक्ष का ज्ञान कराएँ। और, यही कारण हैं कि ये 
विज रक स्वयं मुक्त होने के बाद धर्म-प्रचार, संघ-स्थापना एवं भअनेक प्रकार के 
जन -कल्याण सम्बन्धी कारयों में लगे रहे । 
(७) ज्ञान की महत्ता-सभोी भारतीय दाशंनिक सिद्धांतों मेँ ज्ञान को, 
विद्योषकर आत्मज्ञान को, जीवन के चरम लक्ष्य की प्राप्ति के लिए महत्त्वपूर्ण साधन 
स्वीकार किया गया है। शंकराचार्य ने यहाँ तक कहा था कि ज्ञान के बिना 
मुक्ति संभव ही नहीं है--..“ऋते ज्ञानान्नमुक्तिः ।” उनके अनुसार सभी महत्त्वपूर्ण - 
क्‍ ग्रल्थों (प्रस्थानत्रयी--उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्न और गीता) का प्रयोजन - 
ज्ञान-मार्ग की ही शिक्षा देना है। उपनिषदों में भी ऋषियों ते अज्ञान से ज्ञात्त की 
ओर ले जाने के लिए प्रार्थना की हैं--“तमसो मा ज्योतिर्गंणभय ।” इसे मोक्ष का 
साधन भी स्वीकार किया जाता हैं तथा इसे भक्ति, अन्त:करण की स्थिरता, शुभ 
कार्यों के सम्पादन एवं पवित्रता के लिए सहायक स्वीक्रार किय। जाता है । परन्तु 
इतना होते हुए भी भक्ति और कर्म-मार्ग की अवहेलना नही की गई है । सबके 
समन्वय पर ही भारतीय नीतिशास्त्र में बिशेष बल दिया गया है । 


उपयुक्त प्रमुख दाशंनिक पृ्व॑मान्यताओं के अतिरिक्त कुछ अन्य पृव॑मान्य- 
ताओ की भा चर्चा पाई जाती है, जिनकी किसी-न-किसी रूप में धामिक पूर्व- 
मान्यताओं के क्रम में हम चर्चा कर चुके हैं; जसे---मानव केवल भौतिक शरीर-मात्र 
नहीं है; कमंवाद का सिद्धांत। लोक-लोकान्तर में विश्वास; ईश्वर की महत्ता 
इत्यादि | इसलिए पुनः इनका वर्णन प्रस्तुत करना अनावश्यक है। | 

उपयु कत्‌ इन धामिक एवं दार्शनिक पूर्व॑मान्यताओं को सभी चिन्तकों 


किसोज-किसी हुप में 
आध्याति / नैतिक 
घीकार किया है । त्मफ एवं सेतिक 'जीवतो के लिए अतियाय 


508977606 0०५ 27207 5609॥0॥6/ 


क्षारतीय नींतिश /स्त्र 


(ब) मनोवेज्ञॉनिंक या वेयक्तिक पक्ष 


(॥॥9 75907009०9| 0 6070]००५४४७ 58565 ० ६५४॥05) 


(क) प्रवुति-विइलेषण; है 
(खं) अंन्तःकरण या कत्तंठंय-विईलेषण; 
(गं) कमलौतों का वर्गीकरण । 
भारतीय नीटिशासत्र कुँछ मनोवैज्ञानिक त॑त्तवोँं, खासकर अन्त .करग की 
पवित्रता या चित्त-शुद्धि पर आधारित है। सामाजिक नैतिकता को व॑यक्तिक 
नैतिकता को तकिक निष्कर्ष कहाँ जो सकता है | भारतीय नीतिंशास्त्र का यह 
दावा रहा है कि व्यक्ति को अपने जीवन का लक्ष्य-निध रण करने एवं उसके 
प्रिपालन की पूरी स्वतन्त्रता है-- “येनेष्टं तेन॑ गम्यंतास्‌ ।/ परार्थेसारथि मिश्र ने 
तो एक स्थल पर यहाँ तक लिखा है कि मनुष्य को केवल अपने भावी सनन्‍्माग्ग के 
चयन की ही स्वतन्त्रता नहों हैं, बल्कि उसे इस बात की भी स्वतन्त्रता है कि वह 
अपने सर्वेत्तिम लंक्ष्य मोक्ष (ढु:खों की आत्यन्तिक निवृत्ति एवं आवागमन से मुक्ति) 
या स्वर्ग (सुखों का धाम) स्वीकार करे। पाश्च।त्य एवं भा[रतीय नीतिशास्त्रज्ञ, 
दोनों हो इस मत से सहँमत हैं कि व्यक्ति में नैतिकता इच्छा-स्वात न्त्र्य (76९6० 
० जग) से आती है, न कि किसी बाहरी दबाव या विवशता से । इतना ही' नही, 
: बाह्य नैतिकता एवं सत्‌ आचरण के लिए वैयक्तिक उत्थान, अन्तःकरण की पवित्रता 
या चित्त-शुद्धि अत्यन्त आवश्यक तत्त्व हैं। इसीलिए प्रस्तुत अध्याय में, हम उन 
विशेष मनोवैज्ञानिक तत्त्वो का विश्लेषण प्रस्तुत करना चाहेंगे, जो भारतीय नीति- | 
शास्त्र के मौलिक- विवेच्य विषय रहे हैं। सुविधा के लिए वर्तमान विश्लेषण को 
चार भागों में विभाजित किया जा सकता हैं :--. 
(क) प्रतरुति-विश्लेषण (4॥4]993 ० ४०॥607); 
(क) -विवेक-विश्लेषण (6५श$ 0०त ७97500706 07 008700$7655 
ु ० 679५); 
(ग) कमंस्नोतों का विभाजन (टाइ5श्ॉ०ड्चाणा ० ही $छपगगा85 ० 
है 80॥07); 


(च) सद्‌गुणों का विभाजन (0[9$अ॥6800॥ 6/ शंए॥०९७) । 
(क) प्रवृति विश्लेषण (8७3]983 ० ए०॥४०॥) । 

भारतीय नीतिशास्त्र में 'प्रवृत्ति' (शब्द का प्रयोग विभिन्न अर्थो में किया 
गया है। कभी इसका प्रयोग निवृत्ति के विपरीत अर्थात्‌ विषयों के प्रति इन्द्रियों की 
आसक्ति के अं में, तो कभी मोक्ष-संबंधी' एक मार्ग के रूप में (प्रवृति-मार्ग ), तो 
(७७७ इच्छा अथवा संकल्प से संचालित मानवीय क्रियाओं के द्योतक के रूप में 
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भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्व मान्यताएँ तथा उनके विभिन्न पक्ष [ ३५६ 


किया जाता है । इन विभिन्न अर्थों मैं दो अं--इच्छा-संकल्प द्वारा संचालित कर्म 
एवं मोक्ष-संबंधी एक मार्ग विशेष महत्वपूर्ण हैं। मोक्ष-संबंधी विभिन्न मार्गों--निवृत्ति- 
मार्ग, प्रवृत्ति-मार्ग, कमंमार्गं, विवेक, शास्त्र-संयम आदि में से प्रवृत्ति-मार्ग का 
विस्तृत विवेचन मीमांसकों ने किया है । ४ 
सनु के अनुसार ऐहिक तथा पारलोकिक सुत्र की प्राप्ति की कामना से जो 
यजञादि तथा तत्संबंधी कर्म किए जाते हैं, उनकों प्रवृत्ति की संज्ञा दी जाती है । 
3९ न्तु प्रस्तुत अध्याय मेँ हम प्रवृत्ति का विश्लेषण मोक्ष की प्राप्ति के एक मार्ग के 
रूप में नहीं करेंगे । । गहाँ पर हम 'प्रवृत्ति' शब्द का प्रयोग 'इच्छा-संकल्पजन्य 
फ्रियाओं' के द्योतक के रूप में ही करेंगे । 
जिस प्रकार पाश्च[त्य नीतिशास्त्र में सारे कर्मों को तीन भागों में बाँटा 
जाता है--तेतिक (१ »०७।), अनेतिक (रत्वण०४) और नीतिशून्य (8४078)-- 
ठीक उस्री प्रकार भारतीय नीतिशास्त्र में भी विभिन्न नैतिक तैथा नीतिशून्य 
(४०४४ ७74 '००-॥77७)) कार्यों के बीच भेद किया जाता हैं | भारतीय नीति- 
शास्त्र के अनुसार सभी प्राणियों के सारे कर्म अच्छे या बुरे नहीं हो सकते । केवतज 
वही कर्म नैतिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण हैं जो विवेक एवं इंच्छा-संकंल्प॑ से प्र रिल 
होकर किए जाते हैं । इस दृष्टिकोण से वश -पक्षियों, पागल, अबोध वालकों आदि 
के कर्मो का नतिक मूल्यांकन संभव नही है, क्योंकि इनमें विवेक एवं इच्छा-सं कल्प 
का पूर्णत: अभाव रहता है । केवल मनुष्य द्वारा किए जातेवाले कम ही नतिक 
मुल्यांकन की दृष्टि से महत्वपूर्ण हैं। परन्तु मनुष्य के भो सारे कर्मो का नैतिक 
मूल्यांकन संभव नहीं हैं; क्योंकि उनके सारे कम॑ विवेक द्वारा प्रचलित नहीं होते । 
अत: मनुष्य की भी मूल प्रवृ्यात्मक एवं सहज क्रियाएँ ([75४70096 बाएं 
ए८(]९५ 80॥079), जो विवेक एवं इच्छा-संकल्प द्वारा प्रेरित नहीं होती हैं, नीतिशन्य 
(४०० 770:2]) कही जाती हैं। ऐसे कर्मो को नैतिक मूल्याँकन द्वारा अच्छा 5 
बुरा कुछ भी नहीं कहा जा सकता है । प्रस्तुत अध्याय में विभिन्‍न भारतीय नीलि 
शास्त्रज़ों द्वारा प्राववादित इच्छा-पंकल्पजन्य (प्रवृत्ति) क्रियाओं का संक्षिप्त 
विश्लेषण प्रस्तुत किया! जा रहा है। अंत में यह दिखाने का प्रयास किया गया हैँ 


क्रि इच्छा-पृं कल्यजन्य क्रियाएँ या इच्छा-स्वात॑न्त्य की चेतना उत्तरदायित्वपुर्ण 


कराँव्य का मनोवेज्ञानिक आधार हैं। - 
इच्छा-स्वातन्त्रय का मनोवज्ञानिक विश्लेषण प्रस्तुत करने में भारतीय 


नीतिशाःस्त्र में स्णवरशोबिक-सिद्धान्त की विवेचना का विद्येष रूप से महत्त्व है । 


इस विषय की व्याख्या केवल प्रशस्तपाद के वैषेषिक-सूत्र पर लिखी गई टीका 


"तक ही सीमित नहीं की जा सकती ) विश्वनाथ एवं नव्य-नेयायिकों ने भी इसकी 
व्याख्या दी है । प्रशस्वपाद की व्याख्या केवल ऐच्छिक एवं अनेच्छिक कार्यो के 
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३६ ] भारतीय नीतिशास्त्र 
मौलिक भेद तक ही सीमित है | परल्तु वव्य-नैये[यिकों का विश्लेषण प्रशस्तपाद- 
से भोआगे तक जाता है। ये लोग केवल प्रवृत्तिजननक क्रियाओं तथा सहज क्रियाओं: 
एवं जन्म-जात क्रियाओं की व्याख्या तक ही सं।मित नहीं रहते,बल्कि उपयोगिता 
बांदी एवं अनुपयोगितदावादी दृष्टिकोण से प्र रणा के यूक्ष्म विश्लेषण में भ। सचेष्ट हैं 

प्रशस्तपाद ने वैग्येषिक-सूत्र पर लिखी हुई गुणग्र्थ नामक टीका! में मनुष्य 
के सारे कर्मो को स्थूल दुष्टि से दो भागों में बॉटा हैं : 

(।) जीवनपूर्वक प्रयत्न, 

(॥) इच्छा-ह षपर्देक प्रयत्न " 

प्रंशस्तपाद के अनुसार जीवनपूर्गक प्रयत्न या कम प्राणियों की अनेच्छिक, 
स्वत :खंचालित शारीरिक जियाएँ नीतिशू न्य क्रियाएँ हैं । कारण कि ये मनुष्य की. 
इच्छा अथवा संकल्प के बिना ही स्वत: संचालित होती रहती हैं । जबंतक मनुष्य 
जीवित रहता है तबतक ये क्रियाएँ स्वयं ही ब्रिना किसी. चेतन प्रयत्न के हुआ 
करती हैं। अत: इन्हें पाप-पुण्य, शुभ-अशुभ की कोटियों में नहीं रखा जा. सकता 
क्योंकि इनमें संकल्प का सर्गथा अभाव रहता है । 

इच्छा-द्व ष॒पूर्गक प्रयत्त या कर्म ही ऐच्छिक क्रियाएँ हैं। ये संकल्प से उत्पन्न 
होती हैं। इन ऐच्छिक क्रियाओं को मनुष्य एक निश्चित उद्द श्य, 'हित-प्राप्तिः 
'अहित-परिहार' तथा शरीर-धारण' को ध्यान में रखकर करता है । इष्ट-प्राप्ति 
को ध्यान में रखकर जो क्रियाएँ की जाती है, उन्‍हें इच्छापूर्णक तथा अनिष्ट 
से बचने के लिए जो क्रियाएँ की जाती है, उन्हें 'द्वं षपूर्णगक' कर्म कहा जाता है। 
इन्हीं दोनों तरह के कर्मों को मिलाकर प्रशस्तपाद ने.“इच्छा-द्वं षपूर्गक' प्रयत्त! 
कहा है । 

भारतीय नीतिशास्न्न में उपयुक्त इच्छा-हषपूर्गक प्रयत्न या कर्मो को ही' 
दाशंनिक भाषा में 'प्रवृत्ति' कहा जाता है। पाश्चात्य नीतिशास्त्र में इन्हें नैतिक 
क्रियाओं की संज्ञा दी गई है । चूंकि इन कार्यो के करने में संकल्प अथवा इच्छा 
का हाथ रहता है, इसलिए ऐसी क्रियाएँ अपने-आप नहीं होतीं । इनके करने के: 
पूर्व उपयोगिता को भी ध्यान में रखना पड़ता है। इन्हीं कारणों से ऐसी क्रियाओं: 
को भारतीय नीतिशास्त्र में 'नेंतिक क्राय (078 2000॥) 'की संज्ञा दी 


जाती है। 
प्रवृत्ति या इच्छा-ढवं षपूव॑क प्रयत्न के स्वरूप के विश्लेषण के संबंध में भार... 


लीय नीतिशास्त्रज्ञों में बड़ा मतभेद है । सुविधा के लिए इस अध्याय में विश्वनाथ्‌ 
प्रभाकर, भट्टमीमांसक, शांकर वेदान्त आदि के विचारों की अति संक्षिप्त निज 
के साथ नयायिको के बिचरों का वर्णन प्रस्तुत किया जा रहा है।. 


हि 3332७ ी, .......... किक 
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बम - 


भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्व मान्यताएँ तथा उसके विभिन्न पक्ष. [ ३७ 


प्रशाकर ने सिद्धांत-मुक्तावली में प्रवत्ति का बड़ा विस्तत विश्लेषण 
प्रस्तुत किया है । उनके अनुसार कार्यता-ज्ञान या कुछ करने की चेतना, साथ-हीं- 
साथ चिकीर्षा या उसके प्रति लालसा, जो कि उसकी सहायक शर्त है, प्रवृत्ति 
को उत्पन्न करती है। प्रवृत्ति शारीरिक चेष्टा को उत्पन्न करती है, जिससे कि 
विभिन्न क्रियाएँ उत्पन्न होती हैं। विश्वनाथ यह स्पष्ट करते हैं कि कार्यता-ज्ञान 
का मतलब कुछ करने की चेतना[-मात्र नहीं है, वल्कि स्वविदश्ञेष या आत्म कैन्क्रित्त 


कुछ कार्यों के करने की चेतना हैं। उनके अनुसार ऐच्छिक क्रिमा में 
निम्नलिखित उपादान (८त्त्व) अनिवार्य रूप से निहित रहते हैं 


(१) कार्यता-ज्ञान--कुछ वरना है, इसकी चेतना; 


(३२) चिकीर्षा--यह किया जा सकता है, इसकी चेतना, जिसे विश्वनाभ 
ने कृतसाध्यता-ज्ञान भी कहा है 


(३) प्रवृत्ति--कार्य करने का संकल्प; 

(४) चेष्टा--प्राणियों के शरीर में कप्यंवाही उत्ते मना । 

(५) क्रिया--वास्तविक रूप से कार्य-सभ्पादस । 

न्यायदरशन के नीतिशास्त्र मैं प्रवृत्ति के विश्लेषण की बड़ी बिस्तृत् चर्जा 
है । न्याय के विचार का समन भट्ट-मीमांसा एवं शांकर वेदांत श्ले भी होना 
है | यहाँ पर ध्यान देने योग्य बात है कि अन्य नियमों की अपेक्षा न्‍्याग की 
विशज्विष्टता यह हैं कि ये विचारक कैवल जचिकीर्षा या प्रवृत्ति के भावात्मक षबक्ष 
(अर्थात्‌ अच्छे कर्मों के करने की ल/लसा) का ही विश्लेषण नहीं करते, बलि 


इसके विष ध्[त्मक पक्ष द ष, अर्थात्‌ बुरे कर्मों के प्रति विकषंण, का भी विश्लेषण 
प्रस्तुत करते हैं | नेयायिकों के अनुसार चिकीर्षा के निम्नलिखित सोपान है । 


(१) कृतसाध्यता-शञान--किसी वस्तु की चेतना कि “यह मुझसे किट 
जाने योग्ण है । 


.. (१) इणष्टसाध्यता-ज्ञान --इसका ज्ञान कि “यह काये मेरा इष्ट या लक्ष्म 
है बथा मेरे शुभ की प्राप्ति भै सहायक है (” 


(३) वलवदनिष्टानुबन्धित्व-ज्ञाय --इसकी चेतना कि “मेरे शुभ की ज्राब्ि 
में कोई बड़ा अनिष्ट नहीं है ।” 


इच्छा-ह षपूर्गक प्रयत्नों के निर्ष घात्मक पक्ष अथवा ह्वष के स्नरूष का 
का बिश्केषण करते हुए विश्वनाथ लिखते हैं कि द्वष कैवल एक सहायक दुभ की 
थेतना का अभाव-मात्र हैं बछूवदिष्टसाधनता ज्ञानाभाव), किन्तु दूसरे बिचारकों 
के अनुसार केवल सहायक जैतना का अभाव मनोवैज्ञानिक दृष्टि मे अबोधमम्य 
_ है । इन लोगों के अनुसार द्वंष शुभ के अभाव की एक भावात्मक चेतना हैं, न कि 
आत्र शुभ की चेतना का अज्ञाव | दस प्रसंग मैं इन विद्वानों ने प्रतिबन्धक गा 
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ह्ेप ] 

द्व्ष के अवरोधक (90०7०7/) की भी चर्चा का टें; जिसका विस्तृत वणतत यहा 
क्षित नहीं है । के विचारों: 

५ की पलिषण के लए विश्वनाथ के विचारों का 


- अंत में प्रवृत्ति के समुचित वि 
एक्‌ संक्षिप्त वर्णन प्रस्तुत करना अध्रास गे में निम्नांकि 
दषपूर्वक क्रियाओं या ऐच्छिक क्रियाअ में निम्नां 

रहते हैं 
(१) चिकीर्षा--कुछ करने को इच्छा । & रथकीः दे 
(२) कृतसाध्यता-ज्ञान--यह किया जा सकता हैं दस 92४# ६0. 
(३) इष्टसाध्यता-ज्ञान--यह कार्य मेरेशुभ या लक्ष्य में सहायक हैं, 
इसका भान। इसको बलवदिष्टानुबन्धित्व ज्ञानाभाव भा कहा 
जाता है। 
(४) उपादान-प्रत्यक्ष--अनुकुल साधनों का ज्ञान । 
उपयुक्त सभी तत्त्व आज भी ऐच्छिक कार्य के लि: आवश्यक हैं भौर 
किसी एक की अनुपस्थिति में ऐच्छिक क्रियाएँ नहीं हो सकतीं ॥ इन सभी 
मानसिक तत्वों की व्याख्या निम्नांकित रूप में की जा सकती हैं : 
| (१) चिकीर्षा--जबतक कर्त्ता में कुछ- करने की प्रबल इच्छा उत्पन्न नहीं 
होगी तबतक वह कार्य करने के लिए साधनों की खोज में नहीं लगेगा । कार्य करने 
की इसी प्रबल इच्छा को चिकीर्षा कहते हैं । परन्तु. यह श्रबल इच्छा कई अन्य 
साधनों पर निर्भर करती है । जैसे---उस काये की अच्छाई की चेतना, कायं+ 
सम्पादन-शक्ति का भान इत्यादि । इन तत्त्वों के निहित रहने पर ही व्यक्ति में 
कुछ करने की प्र रणा जग्रेगी । यह प्रचलित उक्ति भी है कि आवश्यकता “आवि+ 
प्कार की जननी है । बिना प्रेरणा के हममें कार्य के सम्पादन की ओर प्रवृत्ति 
नहीं हो: सकती । 

(२) कृतसाध्यता-ज्ञान--केवल प्रेरणा से ही कायं-सम्पादन नहीं हो 
सकता । जब हमें किर्सी! तरह यह मालम हो जाता है कि अमुक काय करने से 
हमारी भलाई होगी तब हम यह सोचने लगते हैं कि उस कारये के करने 
की शक्ति मुझमें हा या नहीं । कार्य करने की शक्ति के पूर्वाभास को कृतसा+ 
ध्यत!-ज्ञान कहते हैं । सभवत्‌: हम उसी कार्य को करने का प्रण करते हैं; जिसके 
करने की योग्यता हममें रहती हैं। जिसे करने की योग्यता हममें नहीं रहती, 
उसे करने को हम सोचते ही नही । एक रूंगड़ा व्यक्ति दौड़ में भाग लेने की बात 
नहीं; सोचता | 
२३) + कु “4 * | 

(३) इष्टसाध्यता-ज्ञान--यह अत्यन्त स्वाभाविक बात है कि हम उन्हीं 


' क्रांथों को करना चाहते हैं, जिसमें हमारी भलाई निहित रहती हैं । साथ-ही-साथ 


/ इससे काई बुराई होगी, इस ज्ञान क। अभाव भी रहता है। अतः छेसी अवस्था 


गिक नहीं होगा । 3 नके अनुसार इच्छा- 
त मानसिक तत्त्व निहित 


ककफकडद, >ग. 


भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्व मान्यताएँ तथा उसके विभिन्न पक्ष. [ ३६ 


जिसमें हमें किसी कार्य के शुभ परिणाम का ज्ञान तथा उससे उत्पन्न होनेवाली 
बुराई के अभाव का ज्ञान हो तो उसे इष्टसाध्यता-ज्ञान कहते हैं | यहाँ पर यह 
संदेह किया जा सकता है कि जब मनुष्य उसे उसी काय॑ के करने में प्रवृत होता 
है, जिससे उत्पन्न भलाई का पूर्वाभास उसे रहता हैं तथा अनिष्ट साघनता के ज्ञान 
का अभाव रहता है तो जानते हुए भी मनुष्य क्यों गलत काय॑ कर बंठता है? 
उदाहरणाथं, यह जानते हुए भी कि आत्महत्या अनिष्टसाघक हैं, मनुष्य क्यों 
आत्महत्या कर बंठता है ? जानते हुए भी मनुष्य कभी-कभी अपना अनिष्ट क्‍यों 
कर बेठता है ? इसके उत्तर में विश्वनाथ का कहना है कि यद्यपि ऐसी परिस्थितियों 
में करनेवाले को अपने इष्ट या लक्ष्य का ज्ञान अवश्य रहता है, फिर भी वह सोच-+ 
कर कार्य कर बंठता हैं कि आत्महत्या करने से संभवत: उसके दु:खों की निवृत्ति 
$ हो जःय। यह भी संभव है कि वह आवेश में आकर अपनी बुद्धि का संतुलन 


खोकर वसा कर बैठता हो । किसी भी स्थिति में ऐच्छिक क्रियाओं में मनुष्य को 


अपने इष्ट (अभीपष्सित लक्ष्य ) का ज्ञान अवश्य रहता हैं, चाहे वह सत्य हो 
या श्रांत । 


"फक>जमंक -+« कक 


(४) उपादान प्रत्यक्ष--3 पयु कत इन तथ्यों, अर्थात्‌ करने की प्रबल इच्छा, 
कार्य-सम्पादन-शक्ति का ज्ञान और लक्ष्य का ज्ञान, के बाद यह प्रश्न उठता है कि 
व्यक्ति कायं-सम्पादन के लिए किन सांधनों को अपनाए । वह उन साधनों की खोज 
में लग जाता है, जिन साधनों से उस कर्त्ता के इष्ट-साधक कार्य की सिद्धि होती 


है, उन्हें उपादान कहते हैं और उन सारी वस्घुओं के ज्ञान को प्रत्यक्ष कहते हैं । 


अतएव संक्षेप में, इष्ट-साधक काये की सिद्धि के निमित्त अनुकूल साधनों के ज्ञान 
को उपादान-प्रत्यक्ष कहते हैं । 


प्रवृत्तिजनक क्रियाओं के उपयु क्‍्त विश्लेषण को प्राय: सभी भारतीय 
नीतिशास्त्रज्ञ कुछ साधारण हंर-फेर के साथ स्वीकार करते हैं । प्रभाकर मीमांसक 
का मत भो ऐसा ही है। फिर भी थोडा-सा मतभेद हैं । न्‍्याय के अनुसार शुभ 
की चेतना तथा उसकी अवरोधी निवंधात्मक. उलझनें सभी प्रव॒ुत्तिजुनक क्रियाओं 
में आवश्यक रुप से रहती हैं । परन्तु प्रभाकर के अनुसार उपयु क्‍त तत्त्वों का रहना 
आवश्यक तहीं हैः। उत्तके अनुसार केवल काम्य कर्म (वेसे कम. जो व्यवहरिक 
लाभ की प्राप्ति के लिए किए जातें हैं) करने में ही हमें उत्तकी पूर्व-चेतना रहती है. । 
नित्यनेमित्तिक कर्मो में हमें उनकी पूव॑-चेतना नहीं रहती हू । ह 
नेयायिक और प्रभाकर में उपयुक्त चार मानसिक तत्त्वों के क्रम अर्थात 
चिकीर्षा और कृतसाध्यता-ज्ञान के परस्पर संबंध के प्रश्न को लेकर भी कुछ मतभेद 
है । प्रभाकर के मत में इन दोनों के बीच का संबंध स्थापक और स्थापित का 
या कार्य-कारण का है । “कुछ किया जा सकता है, इसकी इच्छा के कारण ध्यहु ही 
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४० ] 
| बग अेलना, कार्य ता-शान को उत्पन्न करती है। परत्तु नयायिक इस 
> सकता हैं' इसकी चेतना, कायता-: है के अनुसार “कार्य की बं 
स्वीकार नहीं करते । उनके अनुसार 'काय को चेतना 
पम्बन्ध केवल वस्तु का एक: 
शब्दों में चिंकीर्षा और कृतसाध्युता-ज्ञान एक-दुसरे को 
उत्पत्त नहों करते हैं, बल्कि एक ही मानसिक लग के द 7 की 2" 

शहाँ पर गह उललेएनीय है. कि नैयाणिकों के अनुसार किसी व्यक्त के 
संदर्भ को छोड़कर कोई दृष्ट या प्राप्य वस्तु नहीं है । व्य क्ति क्र संकल्प ही उसके 
आदर्श को निर्धारित करता है। इस स्थल पर न॑यायिक चावकि को अवझा प्रभा+ 
कर के मत के अधिक समीप है । जहाँ चर्वाक सुखों के प्रति आाकप्रण आ॥ 8: खों 
से विकरषंण के बीच संब्रंध को यान्त्रिक (५८०॥थयां०३) मानते हैं, वहाँ न य्राथिक 
बेयक्तिक इच्छा-स्वातंभ्य को स्वीकार करते हैं । 
(ख) अतःकरण या कत्तंज्य-विश्लेषण 
(पक6 9993 0 (0080ं०॥०९७ 07 (005000$॥685$ 07 60४५) 

अंत:करण या कर्तव्य-विश्लेण हिन्दु-नीतिशास्त्र का दूसरा मनोवेज्ञ।निक 
आधार है । इस प्रस्न॑ग में विभिन्न कमंकाण्डों का उल्लेख पाया जाता हैं, 
जिनका विस्तृत वर्णन वेदिक कर्मकाण्डों का विवेच्य विषय रहा है । भारतीय 
नीतिशास्त्रज्ञों के अनुसार नेतिक नियम मुख्यतः धामिक अनुज्ञप्तियाँ हैं । इसलिए 
जब कर्चाव्याकर्तव्य -विश्लेषण की चर्चा की जाती है; तब वहाँ उन शास्त्रविहिल्न 
कर्तव्यों का संकेत रहता है; जिनकी चर्चा वेदों, ब्रह्मण-प्र थों एवं धर्म सूत्रों मैं पाई 
जाती है । कुल अध्याय में कर्त्तव्य-विवेक के विश्लेषण मै मेरा तात्ययं है. उन 
कमकाण्डी की चर्चा प्रस्तुत करना, जो हिन्दू-नीति-ग्रथों की. मान्य धामिक 
विधियों हैं । | 
कर्चव्य-विवेक या कर्त्तव्य-चेतना सै यहाँ तात्पयं॑ कैबल किए जानेघाले 
कर्म (नो नंतिक दृष्टि सै अनिवाय॑ कर्तव्य हैं) की चेतना-मात्र से ही नहीं है, 
बल्कि धर्म या पुण्य, जो कि विधिवत्‌ कर्त्तव्य कि पालन करने से प्राप्त होता है, 
उसके भी है। जिस कमं-सम्पादन प्ै धर्म या पुण्य की प्राप्ति न हो वह कर्तव्य 
गहीं है। इसलिए कर्त्षव्य-निर्धारण के पहले धर्म का ज्ञान रहना अनिवाय है। यहाँ 
हम पहले हिन्दू-नीतिशास्त्र कै अनुसार कर्म या नैतिक कर्तव्य से संबंधित धर्म की 
चर्चा प्रस्तुत करना चाहैंगी, दो विवेक-विश्लेषण के लिए प्राथमिक आवश्य- 
कता है । 
भारतीय नीतिशास्त्र मैं “धर्म' शब्द का प्रयोग अनेक भर्थों में किया जाता 
हैं । धर्म का सबप्तै प्रचलित प्रयोग 'मजहघ' के अथं मेँ होता है, जैसे हिन्दू-धर्म, 
बौद्ध-धमं, जन धर्मे, ईसाई धर्म, इस्लाम धर्म भादि । दूसरा प्रयोग है वैसे कर्मों के 


भर्थ में लिनभ्ै मपुष्य इस लोक जौर परलोक में कल्याण प्राप्त कर सके। तीसरा 


508977606 0०५ 2075 5609॥0॥6/ 


भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्व॑मान्यताएँ तथा उसके विश्निन्न पक्ष [ ४१ 


प्रयग है किरी व्यक्ति, जाति या वर्ण द्वारा विशेष परिस्थिति में पालन किए जाने 
वाले कर्त्तव्य के रूप में, जिसे ग॑।ता में स्वधर्म की संज्ञा दी गई हैं | चौथा प्रयोग 
धर्म का व्यवसाय या वृत्ति के अथ में है, जिसे मनु ने साधारण और वर्णाश्रम-धर्म॑ 
कह। हैं। पाँचवा प्रयोग किसी वस्तु में सदा रहने वाले साधारण या नैसगिक 
स्वभाव के अर्थ में है, ज॑से अग्नि का धर्म है जलाना, वायु का धर्म हैं शीतल करना 
चुम्बक का धर्म है, लोहे को आकर्षित करना आदि । छठा प्रयोग कभी-कभी आश्ञार 
के रूप में ही होता है--ब्रह्मचारी के धम, गृहर्थ के धर्म, संन्‍्य/सियों के धर्म आदि। 
सातवाँ आपत्तिकाल में किए जाने वाले कमे, जिन्हें आपद धर्म की संज्ञा दी जाती 
है । आठवाँ प्रयोग विधि के अर्थ में भी किया जाता है ; जैसे--विभिन्न धर्मशास्त्रों 
और धर्म सूत्रों में बताए गए रहन-सहन और व्यवहार के नियम । 
प्राचीन भारतीय दर्शनों में 'धमं' शब्द के विभिन्न प्रयोगो कर बड़ा सुन्दर 
शब॑ संक्षिप्त वर्णन “सिद्धान्त चंद्रिका' में इस तरह किया गया हैं : 
“साँख्यास्तु मनसो व्‌ त्तिविशेष॑ धर्समाह: 
श।क्यास्तु चित्त स्प शुभां वासनां, 
अहुंतस्तु कार्थारम्भकान्‌ सुक्ष्मान्‌ मत्तिमतः 
पुद्ग्लान धर्मेमाहुः 
बेशेषिकास्तु आत्मनो विशेष गुणान्‌ , 
मौमांसकास्तु एक देशितः अपूवभेव धर्म माहुः, 
यागादि रंव धर्मशब्द वाच्यइति भट्टः ७! ' 
सांख्य के अनुसार धामिकता और अध(मभिकता पुरुष के पारमार्थिक स्वरूप 
को स्पज्ञ नहीं करतीं । इनका संबंध मस्तिष्क से होता है, जो प्रकृति' में व्यावहारिक 
अवस्था के परिणाम या परिवतंन का प्रारूप है। प्रकृति का पुरुष से संसर्ग होने 
पर ही अनेक व्यावहारिक अंग प्रत्यंगों का प्रादुर्भाव होता हैं (मस्त्प्क,ज्ञनिन्द्रिय, 
ऋरमन्द्रिय इत्यादि) । इसी व्यावहारिक अवस्था के अन्तर्गट मन और संसार के 
प्रसंग में ही उचित-अबुचित्‌ नैतिकता और अनेतिकता आदि प्रश्नों का कोई 
-महत्त्व है। धर्मं-अधमं, नतिकटा-अनेतिकता आदि का सांख्य के अनुसार केबल 
व्यावहारिक महत्त्व है, और मन प्रकृति का एक अंग है न धिः पारमाथिक आत्मा 
था पुरुष का गुण ! धर्म एवं नैतिकता पुरुष को उसी तरह स्पर्श नहीं करते, जैसे 
नस्फ्टिक पर कोई दूसरा रंग नहीं चढ़ता ॥ 
न्याय-वैशेषिक के अच्चुसार धर्म आत्मा का एक विश्वष गुण है । वंशधिक 
<दर्शन जीवन के दोनों उद्द श्यों---अभ्युदय एवं निःश्रेयस को स्वीकार करता है। 
डुसके भवुसार अम्युदय से तात्पय सांसारिक सूख की प्राप्ति से तथा नि:श्न यसः कः 
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। 
कक. 
५ भारतीय नीठिशा सत्र 
। ४२ | भ ४ 
ज् धर्म कहा गया है । बेद द्वारा विहित करममं-रूम्पदन से मनुष्य को लौकिक 
उ ; थे नें नह कि त ५ है 2 हे कं ४ हे 5 है 
और पारलौकिक सुखा का श्र प्ति होती है और भौतिक पदार्थाँ के वास्तविक ! 
एव निवृत्तिजनक कमों के पालन से नि:श्र यस प्राप्त होता है । सांख्य और न्याय. 
| वशपषिक दोनों ही इस बात से सहमत हैं कि धर्म एवं नेतिकता बैयक्तिक हैं. तथा 
| केवल व्यावहारिक जीवन से संबंधित है । परन्तु न्‍्याय-वंद्ञेषिक धाभिकता 
एवं नेतिकता की वंयक्तिक इसलिए मानता है कि ये जीवात्मा (आत्मा की व्या- 
बहारिक स्थिति) के गुण हैं। दूसरी तरफ सांख्य इनको वेयक्तिक इसलिए मानता 
है कि ये उस मन के व्यापार हैं, जो प्रकृति का परिणाम हैं और पुरुष या 
तात्विक आत्मा से भिन्‍न है । 
बौद्ध कल कया के अनुसार संदाचार (२8॥06 ०0५७7०५७) वेयक्तिक 
वस्तु है | यह व्यक्ति के मानस-प्रवाह, चित्त की वासना या संस्कार स्रे उत्पन्न 


»३ हक कण 


होता हैं। इसलिए धर्म एवं सदाचार का केवल व्यावहारिक महत्व है, पारमाथिक 
नहीं । 

मीमांसकों के अनुसार धर्म वस्तुगत और बाह्य हैं। इन लोगों के अनुसार 
वस या संदाचार स्वभावत: शुभ के स्वरूप का है, जो विधि-वाक्यों द्वारा या 
धरमग्रन्थों द्वारा रुमथित हैं। सुबोधिनी में अथे की परिभाषा देते हुए कहा गया 
है कि जो सुखों से अधिक दु:खों को उत्पन्न नहीं करता वह अर्थ या शुभ है और 
जो सुखों से अधिक दु:ख को उत्पन्न करता है, वह अशुभ है । प्रभाकर मीमांसा के 
अनुसार धर्म एक वंयक्तिक पदार्थ नहीं हैं और इसलिए आत्मा का धर्म नहीं 
है। इसे क्रिया या धर्म ग्रन्थों द्वार। विहित कर्मो सेभी संबंधित नहीं किया जा 
सकता । वास्तव में यह एक निरपेक्ष पदाथथं है, जो किसी भी वेयक्तिक अपेक्षा 
या अवस्था से स्वतंत्र है। धरमंग्रन्थों द्वारा विहित कम॑ बाहय क्रियाएँ है। वह 
नियोग (अपवाद-रहित आज्ञा) के द्वारा व्यक्त और प्रेरणा द्वारा अभिव्यक्त 
होता है । वह एक अव्यावहारिक तथा स्वभावत॒: अतीन्द्रिय तथा शास्त्रों द्वारा 
अभिहित अपवाद-रहित नैतिक आशज्ञा[ है। शास्त्रीय आज्ञाएँ ही अं को उत्पन्न 
करती है, जिरूसे अपूर्व परिणामों द्वारा धर्म प्रादुभुत होता है । शास्त्रीय आज्ञाओं 
के अन्तर्गत नित्य-नेमित्तिक तथा काम्य-दोनों ही प्रकार के कर्म आते है। इन 
कर्मों में अनर्थ या दु:ख निहित नहीं रहता और इसी से इन्हें धर्म कहा जाता | 
है। धामिक “शुभ' “अपूर्व” या अतीन्द्रिय है । कै 

भाट्टमीमांसकों के अनुसार यज्ञादवि काम्य कम ही धर्म या नेतिक शुभ 
को उत्पन्न करते है । भाट्टमीमांसक प्रभाकर के इस विचार का खंडन करते हैं 


कि धर्म एक वस्तुगत पदाथ्थ है । इन लोगों के अनुसार धर्म एक अलौकिक पदार्थ 
(० €०७708] (७/०४००५) हैं, जो शुभ की प्राप्ति में सहायक हाता है * 
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यज्ञादि कम शुभ की प्राप्ति में सहायक होते हैं। इसीलिए इन्हें धर्ं की संज्ञ। दी 
जाती है । जहाँ तक लौकिक सुर्ों की प्राप्ति का संबंध है, काम्य कर्मों एवं नित्य-- 
नेर्मित्तिक कर्मों में कोई विशेष अन्तर नहीं । 

इस प्रकार न्याय-बेशेषिक, सांख्य और बौद्धों के अनुसार धर्म एक आंत्म-- 
निष्ठ/(5प्राभ॑ं०००४८) गुण है, जो व्यावहारिक जगत्‌ तक सीमित है /परण्तु मीमांसकोी 
के अनुसार यह एक वास्तविक (00[९०४४८) पदार्थ है । प्रभाकर-मीमांसकों के मत 
सें धर्म वेदिक आज्ञाओं में निहित एक अतीन्द्रिय पदार्थ है तथा भाट्टों के अनुसार 
यह वेद-विहित कर्मो (विधि एवं निषे धों) में सन्निहित हैं । 

धर्म की उपयुक्त व्याख्या से यह स्पष्ट नहीं होता कि कर्म का धर्म से 
किस प्रकार का संबंध है । यदि यह एक वैयक्तिक पदार्थ है तो क्या यह कर्मों की 
पूति का परिणाम है ? यह श/स्त्रीय्र एवं अशास्त्रीय कर्मों से कैसे संबंधित हैँ? 
अगर यह एक वास्तविक (00००४४०) पदार्थ हैं तो क्या यह स्वत: कर्त्तव्य-पालन 
है या किसी कर्म की पूति का एक वास्तविक परिणाम हैं? क्‍या केवल धर्म-ग्रथ 
संबंधी कम ही कम हैं ? या अशास्त्रीय कम भी ? क्‍या वे नैतिक कम भी धर्म हैं 
जो किसी धार्मिक अनुज्ञा का संकेत नहीं करते ? ये सब ऐसे प्रश्न हैं, जो धरम एवं 
कर्तव्य-विवेक की व्याख्या में उपस्थित होते हैं । 

अब हम उपयुक्त प्रश्नों का समाधान करना चाहेंगे, जो कर्त्तव्य-विवेक के 
विश्लेषण के लिए आवश्यक हैं। इस प्रसंग में हम बौद्ध, सांख्य, न्य[य-वैशेषिक, 
पूर्व -मीमांसा और वेदान्त के समथंकों की विचरधाराओं का उल्लेख करेगे।.._ 

कम का नतिक मूल्य क्या है ? इस प्रश्न पर बौंद्धों ने महत्त्वपृर्ण विचार 
प्रस्तुत किया हैं। बौद्धों के अनुसार यथ(्थं रुप (09[|००४४७ $०॥5०) में कर्मो का 
कोई स्वतंत्र मूल्य नहीं है। इनका बैयक्तिक इच्छा एवं उसकी पूति की दृष्टि से 
ही कोई मूल्य है, जिससे कर्त्ता की मनोवृत्ति में सुधार होता है । इन लोगो के अनु- . 
सार शास्त्रीय कम में कोई वस्तुनिष्ठ आन्तरिक मूल्य नहीं है। मानसिक शुद्धि की 
प्रक्रिया में ही उससे सहायता मिल सकती है। यदि यज्ञादि कर्मो द्वारा आत्मा को 
जीवन की प्राप्ति में सहायत। नहीं मिल रुकती तो उसका कोई मूल्य स्वीकार नहीं 
किया जा सकता और नेतिक दृष्टि से वे कम पालन करने योग्य भो नहीं कहे जा 
सकते । वंदिक आज्ञानुसार पूजादि विधियों के परिपलन का कोई लाभ नहों 
स्वीकार किया जा सकता, अगर उनसे यथाथ॑ नैतिक कर्तव्यों की प्राप्ति नहीं 
होती । यद्यपि यह बात रुत्य हैं कि बौद्धधर्म में भी कुछ खास नेतिक नियमों, के. 
परिपालन पर बल दिया गया है; उदाहरणार्थ--श्रावको एवं उपासकों के लिए वताए 
गए विभिन्न शील (सद्गुण), चर््याएँ (कर्त्तव्य) आदि । परस्तु, इनमें कोई रहस्यात्मक 
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४४ ] भारतीय नी|दतिशास्त्र 


| इनका- मूल्य इसी में हैं कि ये नेतिक साधना के माध्यम $ 
तथा आध्यात्मिक उसन्न ति की प्राप्ति में सोपान हैं । इस प्रकार वौंढों के अनुसा 
नैतिक जीवन में अगर कर्मो का कोई मूल्य है तो वहाँ तक, जहाँ तक ये आध्यात्मिक 
पर्णता में साधक है । उनकी दृष्टि में आनुष्ठानिक आडम्बर (कथ्यागांब। गण 
29॥) ) व्यूथं हैं । 
कर्मों के नतिक मूल्य को लेकर बौद्धों एवं सांख्य के मानवेवालों में भी कुछ 
समानता है | सांख्य यह्‌ स्पष्टतः स्वीकार करता है कि वैदिक कर्मों (आनुश्रविक) 
का कोई खास आध्यात्मिक महत्त्व नहों हैं। इनका तक॑ है कि वंदिक कर्मों में 
संवेदनशील प्राणियों का आघात एवं हिंसा निहित रहती है और इस प्रकार ये 
अशुभजनक हैं । अतः ये वास्तविक आध्यात्मिक शुभ की प्राप्ति में सहायक नहीं 
"हैं, जिसके कर्ता को सांसारिक जीवन के जाल से छुटकारा मिल सके। जिससे व्यक्ति 
को सांस!रिक वासनात्मक जीवन के भँवर से मुक्ति मिल सके, वही अपवर्गं, मोक्ष 
या पुरुषा्थं हैं। इस अपवर्ग की ठुलना में स्वर्ग की प्राप्ति की कामना भी तुच्छ 
है । गीता में भी इस बात का समथंन किया गया है कि पुण्य के नष्ट हो जाने पर 
फिर इस संसार में जन्म लेना पड़ता है । “क्षीणपुण्ये मत्यंछोक विशन्ति” (गीता 
&६२१)। त्ांख्य और गंता इस बाद से सहम्त हैं कि वंदिक कर्मो ढ/रा किसी शुभ की 
प्राष्ति नहीं होती, जिसे वास्तविक रुप में अभीष्ट कहा जा सके। जितनी मात्रः मैं 
इनमें प्राणियों की हिंस। निहित है, उतनी मात्रा में कर्मंप.ल-नियम के अनुसा र5:ख 
का होना अनिवाय है । जो बात अन्य स्वायंपर्ण कर्मो पर लागु है, वही उन वंदिक 
कर्मो पर भी लागू है, जिनमें दुःख एवं हिंसा निहित रहती है । अगर इनसे सुख 
भी उत्पन्न होता हैं तो वह भी अविनाशी नहीं हैं ।सांख्यकारिका में लिखा है कि 
_'दृष्टबदानुअ्रविकः सहविशुद्धिक्षयातिशय युक्त: ।सांख्यप्रवचन-भाष्य में भी कहा गया है : 
: “कास्पे5काम्येपि साध्यत्वविशेषात्‌ । इस प्रकार सांख्य की राय में 'दुष्टः और 
काम्य' दोनों ही प्रकार के कर्भो का कोई आध्यात्मिक मुल्य नहीं हैं । यद्यपि इन 
। स्व प्राप्त हो सकता है सथापि पुण्य-क्षय होने पर पुनःदुख भोगना ही 
 हैं। बढ़ विचारक यज्ञादि कर्मों को कोई विशेष महत्त्व नहीं देते | किन्तु 
स्य के समर्थक यह मानते हैं कि इन कर्मो का स्वर्ग की प्राप्ति में कुछ हाथ हो 
लक सकार का सु होने के कारण इसकी प्राप्ति की अभिलाषा 
! सत्त के यथार्थ ज्ञान के विवेक का 


मर आधार तथा आत्माया 
रिणाम है। सांख्य का विश्वास हैं 


नैतिक क्षमता नहीं 
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भ्याय-वेशेषिक वाले सांख्य एवं बौद्धों के समान,यज्ञदि कर्मों की उपेक्षा 
ट करते। इनके अनुसार धरम एवं नेतिकता आत्मा के गुण हैं तथा वैयक्तिकः. 
हैं। ये वयक्तिक गुण कर्त्तव्यों के समुचित प।लन से प्राप्त किए जाते हैं। ये कर्त्तव्यः 
या धर्म दो प्रकार के हैं---स।धारण धर्म और वर्णाक्षम-धर्म । इन दोनो ही' धर्मों के 
समुचित पा स्पालन से आत्मा में एक विशेष गुण की उत्पत्ति होती है, जिसे प्रणय 
कहा जाता हैं। इसलिए न्याय॑-वं शेषिक के समथंकों का विच्चार हैं कि यज्ञादि कर्मों 
को, जो नेतिक महत्व से रहित नहीं हैं,,अवहेंलदा :चित नहीं है । न्याय-वशेषिक 
के समर्थकों का विचार है कि यज्ञादि कर्म नेतिक दृष्टि प्ले निरर्थक नहीं हैं, बल्कि: 
सांस्कृतिक विकास के लिए इनका परिपालन अपरिह।यं एवं अनिवार्य हैं । अप्र(कृ- 
तिक मार्थिक क्षमता [[णानाक्षाणा॥ ग्रा4ए॒ंठ्दा ए०(७॥0०9५) के कारण इनका परिपालनः 
अनिवार्य हैं ऐसी बात नहीं। सांस्क्रतिक एवं नैतिक विकास में सहायक होने 
के कारण हँ। इनकी मान्यता हैं। यंज्ञादि कर्मों का समथंन ये बौद्धिक आधार पर. 
स्वीकार करते हैं, न कि वंदिक प्रमाण में अंधविश्वास के आधार पर | इस प्रकार 
न्‍्याय-वैशेषिक बज्ञादि कर्मो के संबंध में सांख्य की उपेक्षा-भावना तथा भट्ट 
मीमांसा की अंघश्चद्धा, इन दोनो प्रकार के उम्रपंदी विचारों के बीच मध्यम-मार्ग का 
अनुसरण करता हैं। यद्यपि यज्ञदि कर्मों में 'जाने-अंजान कुछ हिंसा हो सकती हैं, 
परन्तु वह हिंसा वेध हिंसा होने के कारण स्याय-सम्मत है जि कक टिता हिसान 
भवहति ) | इनसे जीवन के अभ्युदय में सहायता मिलती हैं, इसलिए ये पालन 
योग्य हैं । | 

पर्व-मीमांसकों के विचार न्याय-वशेषिकों के प्रतिकूल है । जब न्याय-वेशे- 
घिक यज्ञादि कर्मों का नैतिक आधार पर समर्थन करता हैं तथा उसकी एक बौद्धिक 
व्याख्या देता हैं, तब दूसरी तरफ पृर्व-मीमांसक ने तिकता को भी आध्यात्मिकता 
में बदल लेते है तथा इसके औचित्य को वैदिक प्रमाणो एवं धर्म-ग्रथ्‌ संबंधी आज्ञाओं 
पर आधारित मानते हैं। इन लोगों के अनुसार सभी-क त्य यज्ञादि कर्मो के अंदर्गंत 
ही आते है। इनकी प्रामाणिकता इसी से स्पष्ट हैं कि ये शास्त्रीय आदेश हैं। ये 
पालन करने योग्य इसलिए नहीं हैं कि इनकी व्यावहारिक उपयोगिता है, बल्कि: 
इसलिए कि शास्त्रीय विधि-निषेघ स्वत: प्रमाण एवं मान्य हैं । 

उपयुक्त विचारधारा का समर्थन भाट्ट मीमांसकों ने बड़े उग्र रप में किया. 
है । इन लोगों के अनुसार यज्ञीय और आनुष्ठानिक कर्म अपने-आप में धर्म का 
निर्माण करते है । शास्त्रों ढ(रा निर्दिष्ट होने के कारण ये कमे कर्त्ता को शुभ प्राप्त 
कराने में श्रेयस्कर हैं. | परम शुभ या निःश्र यस की प्राप्ति में सहायक होने के कारण 
ये धर्म हैं। यह बाब्न दोनों प्रकार के कर्मो-नित्य-तैमित्तिक तथा काम्य कमों--पर 
लगगू होती है । 
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भारतीय नीतिशस्त्र 
४६ | 
यद्यपि प्रभाक र-मीमांसक भौट्ट मीमांसकों के सभा।न बाह्याडम्बर को स्वी- 

कार करते, फिर भी व दिक आदेशों की प्रामाणिकता का विरोध नहीं करते। 
भाँट्ट मीमांसकों की तरह ये भी इन्हें कर्त्तव्य का सार मानते हैं । परन्तु इनकी 
व्याख्या भाट्ट मीमांसकों की व्याख्या से कुछ भिन्न हैं। प्रभाकर मीमांसकों के 
अनुसार इन कर्मों की प्रमाणिकता इनकी आंतरिक यथायथंता, स्वनिधारित कर्तव्य 
यो नेतिक नियम की संत्यता के कारण हैं । इस बात से उनका 'अपूर्व का सिद्धात 
(आंतरिक यथार्थता) व्यक्तिहीन नेतिक नियम की' तात्तिवक सत्यता (॥779०080- 
गबी ठरागठशंट्वा जााप्रे०5 0 पा ग्राणड] ०6०7) के रुप में स्थ/पित होता है । 
यद्यपि भाट्ट मीमांसक भी अपूर्वे की. धारणा को स्वीकार करते हैं तथापि' उनके 
अनुसार अपूर्वे की धारणा विहित कर्मों के विशिष्ट परिणामों की प्राप्ति में सहायक 
. हैं, न कि नेतिक नियमों के आंतरिक सार के रुप में । इसका ज्ञान भी इनके 

| _ अनुसार नंतिक प्र रणा की किसी विशिष्ट भावना द्वारा नहीं होता, बल्कि केवल 
अर्थपत्ति द्वारा । धर्म-ग्रन्थों में इस तरह का कर्त्ा्य-विधान है । यह शास्त्रों द्वारा 
निर्देशित है इसलिए अवश्यकर्त्ताव्य या धमंहै । चूंकि धर्म श्रेयस्कर और शुभ की “प्राप्ति 
में सहायक होता हैँ, इसलिए इन कर्मों से निश्चित ही किसी विशिष्ट परिणाम, जैसे 
स्वगंमें सुख की प्राप्ति में सहायक होगी । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि किसी 
विशिष्ट परिणाम के लिए इन कर्मों में कुछ वास्तविक क्षमता है। यहाँ पर यह 
उल्लेखनीय है कि न्याय भी अपूर्व को स्वीकार करता है, परन्तु उसे वैयक्तिक 
. ज्मनोवृत्ति, आत्मा का विकार या आत्मा-संस्कार के रुप में ही मानता हैं, जिससे 
._ बाढ़ में चलकर नेत्क नियमों के अनुसार सुख या दु:ख की प्राप्ति होती है । इस 
. प्रकार यह एक वैयक्तिक प्रवृत्ति है । दूसरी तरफ, प्रभाकर मीमांसक इसे तात्विक 
.. नेतिक पदार्थ के रुप में स्वीकार करते हैं । 

० लि कर्तव्य-विवेक विश्लेषण अध्याय के अंत में वेदान्त का मत विशेष रुप से 
... उल्लेखनीय है । शांकर वेदान्त नैतिक जीवन का एक संश्लेषणात्मक दृष्टिकोण 
(जिसमें क्रमिक उत्थान की अवस्थाएँ हैं) उपस्थित करता है । शंकराचार्य अपने 
(द् सिद्धांत में दो प्रकार के दृष्टिकोण (अध्यात्मवादी और नीतिवादी---निरपेक्ष और 
. सापेक्ष) को ध्यान में रखते हुए मीमांसा के कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्ड में समुचित 
डा मु 764 स्थापिंत करना चाहते हैं ।॥ रामानुज नैतिक कर्लव्यों को ईश्वरीय ज्ञान 
के प्राप्ति में सहायक मानते हैं । कुछ वेदान्ती यज्ञादि कर्मों को व्यःवहारिक जंगत्‌ 
के लिए महत्त्वपूर्ण स्वीकार करते हैं | शंकर के अनुसार आध्यात्मिक जीवन के दी 
५ जप जगह वृत्ति और 'निवृर्त्त | राग-दव षयुक्त दयावहारिक जीवन व्यतीत करने- 
“वाल 5 हर प्रवृत्ति-मार्ग है । इस मार्ग के अनुसार इच्छित परिणाम की प्राप्ति के लिए 


जज 
हैँ 
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न्‍्कमे एक साधनमात्र है । ॥ इच्छित परिणण्म या लक्ष्य, दृष्ट या अदुष्ट (लौकिक 
और अलौकिक)--दोनों ही हो सकते है। इस दृष्टिकोण से दो पक: 00२४. 
हो जाएँगे --दृष्टा्थ कर्म (व्यावहारिक महत्त्व के) 2007५ 220 3 (अलौकिक 
मरत्व के) । बेद के'वौ दिक कमकाण्ड' ४3३ “2 म जहाँ 98४ के स्वरूप और 
महत्त्व का वर्णन है वहाँ अलौकिक कर्मों की विस्तृत चर्चा कं ।ल किक कर्मो $ २ 
ज्ञान व्यवहार द्वारा (जैसे सामाजिक प्रथा) और प्रायोगिक विज्ञान (जैसे अधयुवद, 
आचार-विज्ञान आदि) के द्वारा होता है । कर्मों का विधिवत पालन करने से मंनष्य 
सांसारिक बंधनों में फँसता है । ये कर्म सभी बंधनों और सीमाओं से छड़ाकर सर्वो 
त्तम संतोष देने के बदले केवल सापेक्ष संतोष ही प्रदान कराते है। इन बातों के 
होते हुए भो इन कर्मो का वास्तविक महत्त्व इस बात में है कि ये मनुष्य के लिए 
उच्चतर नेतिकता या निवृति मार्ग-पृष्ठभूमि तयार करन म आवश्यक हैँ | 
उच्चतर ने तिकता में (जिसे वेदान्त में ज्ञन-मार्ग की.संज्ञा दी गई है) लौकिक जीवन 
के कर्तव्य विलीन हो जाते है। गता में भी इस स्थिति का उल्लेख है --“सर्व 
कर्मा खिल पाथ्थ ज्ञाने परिसमाप्यते। कुछ वेदःन्ती कमं को अविद्यामूलक मानते है। 
वेदान्त में एक दूसरे मार्ग की भी चर्चा हैं जिसे निवृत्ति माग॑ कहा गया 
है । यह सभी कर्तव्यों से पूर्ण मुक्ति का जीवन हैं। यह ऐसे नतिक (सदगुणों का 
क्षेत्र है, जिसका पालन बिना किसी बाहय॑ लं।किक लक्ष्य की दृष्टि के किय; 
जाता है। यह साधन-चतुष्टय को जीवन में उतारने की स्थिति है। नैतिक और 
आध्यात्मिक अनुशासन से जीवन की सर्वोत्तम निर्ष्पात्त जीवन्मुक्ति की प्राप्ति 
होती हैं । वेदान्त के अनुसार चरम लक्ष्य. आंत्मज्ञान अर्थात्‌ आत्मा और ब्रह्म 
की समानता एवं तादात्म्य का ज्ञान है। आत्मा और ब्रह्म के इस तददात्म्य के 
ज्ञान द्वारा आत्मा अपनी सीमाओं और बन्धनों को समाप्त कर देती है ओर 
शाश्वत असीम स्वरूप को प्राप्त कर लेती है । सर्वत्तिम कर्त्तव्य वही है, जो इस 
तरह के ज्ञान में सहायक है तथा लौकिक जीवन के अन्य कर्तव्यों का नैतिक 
महत्त्व इसी में हैं कि वे उच्चतर कर्तव्य के पालन में प्रारंभिक प्रशिक्षण प्रदान 
करंते हैं, जिससे आत्मज्ञान होता है। शंकर के लिए आध्यात्मिक नैतिक जीवन 
के आदर्श की निष्पत्ति आत्मा की एक स्थिति हैं, जिसके लिए ज्ञान की पूणंता 
अनिवायं है। सर्वोत्तम कर्त्॑व्य वही है, जो इंसं चरम लक्ष्य (पूर्ण ज्ञान) की पूति : 
में सहायक है । व्यावहारिक जीवन के कर््ैग्यों का आध्यात्मिक महत्त्व नहीं हैं 
ये केवल उच्चतर कर्तव्य की तैयारी में सहायक-मात्र है। शंकर दो प्रकार के 
आचारों का उल्लेख करते हैं “5्यावहारिक आचार व्यावहारिक जगत के लिए 
तथा उच्चत्‌ः आचार तत्त्वज्ञानियों के लिए | उच्चतर नैतिकताकी स्थिति में लौकिक 
कम गोण हो जाते है। केवल ध्यान और उसके सहायक कम बच जाते हैं। 


508977606 0०५ 20% 5090॥6/ 


गा 


+... अंक +क 4 


के. 


व ] भारतीय नीतिशास्त्र 

प्र 

मनस्मृति और गोता में एक तीसरे प्रकार के मार्ग क्‍ का भी उल्लेख हैं---निष्काम 

कर्मयोग कम करने की कुशलता या बिना ५.ल 

समरपंण-बुद्धि से कर्म करता । 
रामानूज का विचार 

सार आत्मा .की सर्वोत्तम अवस्थ 


नहीं है (जैसा कि शंकर मानते हैं), 


की आशा रखते हुए भगवत्‌- 


भी मन्‌ और गाता के समान ही हैं । उनके अनु. 
[ कर्म-सन्यास (76९6० 07 07८५) की 
बल्कि फल-रहित निष्काम-भाव से नतिक 
मिलन है विशान की प्राप्ति में सहायक होना छोड़कर इन कम! का अपने 
आप में कोई आध्यात्मिक महत्त्व नहीं। ईश्वर-ज्ञान में जो कर्म बाधक दा 
उसका पं॑रित्याग कर देना चाहिए । कुछ पुण्य कम धामिक महत्त्व के हैं, जिनसे 
'स्वर्गादि फल मिलते हैं। कुछ कर्म अर्धामिक हैं, जिनसे पाप ओर दु :खों की 
उत्पत्ति होती है। फल की कामना से किए गए पुण्य कर्म ईश्वर-प्राप्ति में बाधक 
होते हैं । पुण्य कम॑ जब कामना-रहित होकर केवल कर्त्ताव्य की भावना से 
किए जाते हैं, तभी वे ईश्वरीय ज्ञान में सहायक होते हैं ! श्रीभाष्य में लिखा 
है कि--.केवल कर्मणामल्पस्थिरफलंत्वज्ञानं च कर्ममीमांसयावसेयम्‌ ॥ इन कर्मों 
का आजीवन सभी अवस्थाओं और आश्रमों में पालन होना चाहिए-....“एवंरुपाया 
थ्र वानुस्म॒तेःसाधनानि यज्ञादीनि कर्माणि---तदुत्पत्त थे सर्वाष्याश्षमकर्माणि थावज्जी- 


< 
वतमनुष्ठेयानि कप 


न (श्रीभाष्य)। इनके अनुसार सवोत्तम अवस्था में भी बिना किसी 
फल और शर्त्त के कर्ताव्य (अनभितं हित फल कम) का उचित परिपालन होना 
चाहिए। 

इस प्रकार विभिन्न भारतीय नीतिज्ञों के विचारों में दो प्रकार के कर्मों 
का उल्लेख पाया जाता है--अनुभव पर आधारित लाॉकिक कम तथा धर्मंग्र थों 
द्वारा निर्दिष्ट यज्ञादि कमं। लौकिक कर्मा-का केवल ब्यावहारिक महत्त्व है; 
क्योंकि ये व्यावहारिक लक्ष्यों में ही!) सहायक होते हैं। लेकिन धर्म-ग्र थों द्वारा 
निर्दिष्ट कर्मों का सवसे. अधिक महत्त्व हैं; क्योंकि ये बौद्धिक दृष्टि से और 
स्वत: प्रमाण से भी न्याय-संगत हैं । केवल सांख्य ही इस विचारधा[रा का अपवाद 
हैं; क्योंकि वह इन कर्मो का आध्यात्मिक महत्त्व स्वीकार नहीं करता है । सभी 
विचारकों के अनुसार कर्त्तव्य के विश्लेषण का संबंध केवल नेतिक कर्चान्यों से 
ही नहीं है, बल्कि इसके अतगत यज्ञादि कम और विधि-निषेध भी आते हैं । 
कर्ताव्य-विश्लेषण से सभी विचारकों का तात्पर्य अधिकार की चेतना का विश्लेषण 


' हैं, जिसक; संबंध धामिक आदेशों से है। आदेशों का स्वरूप क्‍या है ? कर्तता में 


इस आदेश की चेतना क से होती है ? इस प्रेरणासे कर्ता का कैसे संबंध होता है ? 
ये सब कुछ ऐसे प्रश्न हैं जो कर्त्षाव्य-विश्लेबण के प्रसंग में आते हैं। और इन 
प्रश्नों का समाधान ही कर्चव्य-विश्लेषण का अभोष्ट होता हैँ जिनकी चर्चा 
वेदिक कर्मकाण्डों में विधि-वाक्यों के रूप में की गई है | 

; ५ जे कह 77% 
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४ भारतीय नीतिशास्त्र की पृवेमान्यताएँ एवं उसके विभिन्‍न पक्ष [ ४६ 


(ग). कमंस्नोतों का वर्गीकरण 
( जार ९३5आंफटब्रांणा ० ॥6 505 7० " #, 

भारतीय नीतिशास्त्र में नैतिक कर्मों की उत्पत्ति, जो कि करत्त व्य-विवेक- 
विश्लेषण का आवश्यक परिणाम है, के दो प्रकार के स्रोतों का उल्लेख पाया जाता 
है-- मनोवैज्ञानिक और नैतिक । इस अध्याय में नैतिक कर्मों के विभिन्न स्रोतों की 
समस्या का प्रसुख भारतीय नीतिशास्त्रज्ञों के अनुसार वर्णन प्रस्तुत किया जाएगा । 
इन विचारकों ने इस समस्या पर केवल आध्यात्मिक दृष्टि से ही. चिन्तन नहीं 

किया है, बल्कि दूसरे नैतिक पक्ष को भी ध्यान में रखा है । 
इस विषय की चर्चा वेशेषिक, न्याय, सांख्य वेदान्त आदि विभिन्न भारतीय 
नीतिशास्त्रज्ञों ने की है। कमंस्रोतों के वर्गीकरण के विवेचन के लिए निम्तांकित 
प्रमुख ग्रथों को चुना गया है--वैशेषिक सूत्र पर लिखित प्रशस्‍्तपादभाध्य, वत्य्यायने 


की पुस्तक न्यायभाष्य, जयन्त भट्ट की न्यायमजञ्जरी, पातञअजलसूत्र पर लिखित 
व्यासभाष्य तथा वेदान्त के लिए थविद्यारण्य स्वामी का जीवन्मुक्ति-विवेक । इन 


सभी त्रंयों में वगित नैतिक कर्मों के स्रोतों के वर्णीकरण की संक्षिप्त चर्चा इस 
अध्याय में क्रमशः की जाएगी। | 
(; ) वेशेषिक दशन के अनुसार कमंस्रोतों का वगी करण : 
वेशेषिक सूत्र पर लिखित गुणग्रन्थ नामक भाष्य में प्रशस्तवाद ने कर्मस्रोतों 
का वर्णन किया है । उनके अनुसार नेतिक कर्मों की उत्पत्ति के दो स्रोत हैं-- 
“इच्छा, जो हमेशा सुखाभिमुख होती है ओर 'द्वेष', जो दुःख की ओर से विमुख 
होता है । 
सुख की प्रवृत्ति के संबंध में प्रशस्तपाद का[विचार है कि सुख की यह स्वाभा- 
विक विशेषता है कि उसमें हमेशा-संतुष्टि का ध्यान और अनुग्रह कौ भावना 
रहती है । इसके निम्नांकित विशिष्ठ परिणाम स्पष्ठतः दृष्टिगोचर होते है--(3) 
अनुकूलता की भावना; (#) सुखद वस्तु के प्रति आकर्षण की भावता (अभिष्वज्ध 
और (४) सुखद इच्छा की कई शारीरिक मुद्राएँ भी होती हैं; जैपे--मुख्ष की 
फ्रसन्‍तता, आँखों में चमक (नयनादि-प्रसाद वेमल्य) आदि । 
अनुकूलता की भावना से वेयक्तिक सुख की उस्पत्ति होती है। आकर्षण की 
भावना वस्तुनिष्ठ सुख या सुख के क्रियात्मक पक्ष को संकेत करती है। शारीरिक 
क्भिव्यक्तियाँ भी सुख के क्रियात्मक पक्ष को ही सूचित करती हैं । सुख की प्रेरक 
| प्रचत्तियों का उल्लेश्न करते हुए प्रशस्तपाद निम्नलिखित तत्त्वों का उल्लेब करते हैं 
। (0) इच्छित वस्तु से समीपता, (४) सुख प्राप्त करने की चेतता (॥) वस्तु की संवेदन 
शौलता की उत्त जना, (४) शरीरिक संतुलत (स्वस्थता) और (४) धर्म । इष्टोप- 
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५ भारतीय नीतिशास्त्र 
१०, “नर ध्यान में रखना अत्यन्त आवश्यक है। 
प्राप्ति) को निरंतर अक्षव आए 
कर को शी जोर 2 हो जाता है, वह इस जे 23 चित 
जो दूसरी वस्तु 


व्पावात्‌ ) 

स्तरष्प्सकतस्प सुलानुए 5 का 

>जब है. शाटो के अतिरित कुछ अलौकिक कारण भी आवश्यक होते 
इन 


+ के गण या सदाचार) । इनके 
ण॒ हैं (जैसे धर्म और कर्त्ता के गु : 
हैं । ये सुख के तैतिक कारण हैं ( नें के जीवत की व्याख्या उसकी स्वतंत्रता के 
पीछे कल्यना यह है कि धामिक व्यक्तिय 9३) हा 
ल्‍ में से ही नहीं की जा सकती । स्वतन्त्रता एक 
उल्लेंक्ष के बिना केवल प्राकृतिक कारण रा रे 
और. आध्यात्मिक कर्ता में अंतर करता है। 
ऐसा तत्त्व है, जो प्राकृतिक कर्ता और ३ टायर 
आध्यात्मिक व्यक्ति स्वतः अपने मूल्यों द्वारा निर्मित होता है और उसके दु: र 
सुख आत्म-निर्धारित होते हैं । ४ 
न्‍्यायकन्दली टीका में तीत प्रकार के सुखों का उल्लख किया 
से उत्पन्त सुख (स्मृति), संकल्प से उत्पन्त सुख (संकल्पज) तथा विषय और इच्छा- 
रहित ज्ञात से उत्पन्त सुख (आत्मज्ञान, शम, संतोष ओर प्रकृषष्ठ धर्म) प्रशस्तपाद दो 
प्रकार के सुखों में अंतर करते हैं-- (+) सजीव या क्षणिक सुख तथा (7) प्रशान्त 
और स्थायिभाव सुद्ध । यहाँ पर स्मरणीय बात यह है कि दूसरे प्रकार के सुख की 
५ तुलना इपिक्युरस (द्वारा बताए गए उत्कृष्ठ सुख (०१7०0 9९8$0/८) से नहीं की 
जा सकती है; क्योंकि उनके द्वारा बताया हुआ उत्कृष्ट सुख वस्तुनिष्ठ सुख है, जबकि 
यहाँ पर उत्कृष्ट सुख स्वतः डल्पन्त सुख है और आत्मा के स्वरूप से संबंधित आनंद 
से उत्पन्न होता है । 
दुख: का विश्लेषण : 
3५ दुः:खका विश्लेषण कश्ते हुए प्रशस्तपाद का कहना है कि जिस प्रकार सुख 
8 के प्रति इच्छा की भावना प्रत्येक व्यक्ति में रहती है, उसी प्रकार दुःख में भी इसकी 
.. विरोधी भावतता अर्थात्‌ विकषंण की रहती है । दुःख के परिणाम होते हैं -- प्र ति- 


है] 


गया है --स्मरण 


४ 


है _ कूलता, वस्तु के प्रति विकर्षण, दैन्य आदि । दुःख को प्रवृत्त करने की निम्न शर्त्त 


»$ 
ड्ो 


.. दुःख की आशंका (अनिष्टोपलब्धि), (॥) वस्तुओं के द्वारा इन्द्रियों की उत्त जना 
"५ ) शारीरिक सतुलन का अभाव घी ५) अधम + 
' £ ००७७ और सुख कौ भावनाओं से संकल्प की दो हक | की प्रतिक्रियाएँ होती 
हैं--इच्छ ओर दंष हि अध्राप्य की प्राप्ति की लालसा ही इच्छा है (अप्राप्तस्थ प्रार्थना) 
तक नी ही प्रकार की होती है । अपने लिए प्राप्त हो: जाने की 
«अजय इच्छा कहते है । जव हम यह कहते हैं कि 'यह मुझे प्राप्त हो जाए 
..... पम्युतत: स्वार्थ प्रति या इच्छाइदं मे भुयात्‌), तो यह्‌ स्वार्य इच्छा है। 


कक अर 


भारतीय नीतिशास्त्र की पूर्वमान्यताएँ एवं उसके विभिन्न पक्ष [ ५१ 


दूसरों के लिए प्राक्ष हो जाने दी कामना को पराथं-इच्छा कहते हैं। ' जैसे 'यह उसे 
प्राप्त हो जाए! (अस्य इदं भवतु) | स्पायकन्दली टीका में परार्थवादी इच्छा को एक 
स्वतन्त् इच्छा के भेद के रूपमें स्वीकार नहीं किया गया है । इच्छा की निम्नांकित 
शर्तें हो सकती हैं -- ($) आत्मा का मस्तिष्क के साथ संयोग (आत्ममन: संयोग), () 
सुख का अनुभव, (॥) समान सुख भविष्य में प्राप्त करने की आशा की स्मृति आदि | 


कभी-कभी वस्तु के अभाव में सुख के साधनों की स्मृति से भी इच्छा उत्पन्न हो 
जाती है । 


इच्छा के अंतर्गत आनेवाले. कर्म के स्रोतों का प्रशस्तपाद निम्नांकित रूप में 
उल्लेख करते हैं-- 
(१) काम--काम शब्द से यौन-सु्च की प्राप्ति की अप्रेक्षा, स्वर्ग में सुख की 
कामता, या धन*की कामता आदि का भी. संकेत होता है | ह 
(२) अभिलाषा--भोजन और पेय (४००0 ४70. 67॥/) की कामना 
(भोजन तत्र इज्छा अभिलाब:) । | 


(३) राग--बार-बार वस्तुओं के उपभोग की वासना पुत्र: पुन: विधयरअज- 
नेच्छा) । 


(४) संकल्प--अप्राष्य को प्राप्त करने का संकल्प (अनशतस्य - अथस्य कर- 
णेच्छा) । 
(५) कारुण्य--विना आत्मलाभ की इच्छा के दूसरों के दुःख को दूर करने 
द्वी दया-भावना (स्वार्थंमतपेक्ष्य परदु:ख हाणे) । 
(६) वैराग्य --संसार के दोबों को देखते हुए उनके परित्याग की इच्छा 
(दोषदर्श नात्‌ विषयत्यागेच्छा) । 
(७) उपघा--दूसरो को धोला देने की प्रवृत्ति (परप्रतारणेच्छा) । 
(८) भाव--बिता शरीरिक अभिव्यक्ति के केवल चिह्नों द्वारा अभिव्यक्त 
इच्छा (अन्तनिगढे च्छा लिड गराविर्भावित या इच्छा सा भाव:) 
(६) चिकीर्षा--कुछ करने की इच्छा (क्रियामेदात्‌ इच्छा भेद: ) । 
इस प्रकार प्रशस्तपाद के करमल्रोतों के विभाजन की उपयुक्त सूची में बेय- 
पक्तिक और अवैयक्तिक--दोनों ही प्रकार की कामनाओं का स्थान है। साथ-दी- 
साथ क्षणिक इच्छा और अधिक काल तक फलदायक इच्छा में भी भेद किया 
गया है। भोग की इच्छा और काम करते की इच्छा में भी अंतर किया गया है ॥ 
इस सूची में वैराग्य को भी द्वेष का भेद न मानकर इच्छा का एफ भेद माना गया 
है । इसका कारण यह है कि किसी भी प्रकार की घृणा को मानसिक संतुलन और 
चारमा्थिक स्वतंत्रता या मोक्ष की धारणा से असंगत माना जाता है, जिसके लिए 
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४२] भारतीय नीतिशास्त 
बैराग्य को आवश्यक साधन माना गया हैं + कण) ना. और, जो प्रशस्तपाद ३. 
बचारों से मतभेद हो जाता $ 


विभाजन में महत्त्वपूर्ण है, जिससे कि बौद्ध धर्म के 
कक! शशस्त ने दया (९००७३३अंण] 


; वह है दया और दुःख "पक द्वौं 
हि ह्‌ है लक अनुभव माना है। जिसे बौद्धां ने भावात्मक रू 


सन... 


को एक प्रकार का अभावम्‌: 
मैत्री' के रूप में स्वीकार किया है, उसको बे अत्यधिक महत्त्व 
की इस दृष्टि का जैवीय तथा समाजशसस्त्रीय दृष्टिकोण से बड़ा 
महत्व है । जीवन-निर्वाह एवं सामाजिक स्थिरता को बनाए रखने के लिए दुशवों 
का लिवारण सुखों के विस्तार से अधिक महत्त्वपूर्ण है। यहाँ तक कि दुःख के प्रति 
सहानुभूति रखता अपने भित्रों की मंगलकामना से अधिक आवश्यक है। भारतीय 


नैतिक जीवन में दया और वराग्य को उच्च स्थान दिया गया है । बुद्ध तथा महावीर 
जैसे महान्‌ नेतिक सुधारकों ने भी दूसरों को दुःख से मुक्ति दिलाना ही अपने जीवन 
भागवत आदि में भी दुःखी और आत्त प्राणियों को 


का आदर्श माना है। श्रीमद्‌ 
मुक्त करना ही सर्वोच्च आदर्श माना गया है । “कामये दुखतथ्तानों प्राणिनामात्त ना- 
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द्ष का विश्लेषण करते हुए प्रशस्तपाद ने आवश्यक शर्तों का उल्लेख किया 
है : (0) आत्मा का मन से संयोग; (7) ढुःख का अचुभव और (7) भविष्य में होने 
वाले दुःख की आशंका । उनके अनुसार ढ॑ षयुक्त कर्मों के स्नोत निम्नोक्त प्रकार के हैं : 
(१) क्रोध--यह 6 प का एक भेद है, जो क्षणिक उफानों में अपने-आप को 
_ समाप्त कर बैठता है । यह कुछ शारीरिक अभिव्यक्तियों का कारण भी है, जैसे तीव्र 
प्रकम्पन और ज्ञानेन्द्रियों तथा कर्मेन्द्रियों में विशिष्ट परिवत्त नों के साथ-साथ पूरे 
_ शरीर की उत्त जना (शरीरेन्द्रियादिविकारहेतु:क्ष णमात्रभावी हद ष: क्रोध:) । 
(२) द्रोह--यह अलक्षित विकार और चिरानुबद्ध होता है, अर्थात्‌ इसकी 
हक कोई प्रत्यक्ष शारीरिक अभिव्यक्ति नहीं होती और यह बहुत काल तक रहनेवाता 
बी तोता है । 
| हज (३) मन्यु-यह उस प्रकार का अन्तनिहित हंष है, जैता घायल व्यक्ति 
हमने पातफ के प्रति अनुभव करता है, जब उसे यह ज्ञान रहता है कि प्रतिशोध करे 
हक * है (अपकृष्टस्य प्रत्यपकारासमर्थस्थ अन्तनिगृढद्व षो मन्यु:) । 
.._ (४) अक्षमा--यह एक प्रकार का द्वेष है, जो दूसरे में निहित अच्छे गुणों है 


मैं, 'मुदिता' ओर 
नहीं देते । प्रशस्तपाद 


जझनम्‌ । 


भारतीय नीत्तिशास्त्र वो पूर्वमान्यताएँ एवं उसके विभिन्‍न पक्ष... [ ५३ 


उपयु क्त द्वष के जो भेद बताए गये हैं , वे सक्रिय प्रेरणाओं (8०४४० ग0- 
905०५) से अधिक भावना और संवेग (80007) हैं । फिर भी ये क्रियाओं को 
प्रेरित करते हैं और इसी कारण इन्हें कर्म के स्रोतों के अन्तर्गत रखा गया है । 
जहाँ तक इच्छा और द्वष के विवरण का संबंध है, प्रशस्तपाद का विव्लेषण 
मनोवैज्ञानिक आधार पर अवलंबित है । इसके अतिरिक्त कमंस्रोतों के जिन भेदों 
की चर्चा उन्होंने की है, वे निरीक्षण पर आधारित मात्र है। इच्छा के स्वा्थंमूलफ 
और पराथर्थमूलक रूप में विभाजन का आधार सामाजिक-नेतिक ($0००-०!४०४) ) 
हैं। प्रशस्तपाद के वर्गीकरण में आत्मा के मन के साथ संबंध को इच्छा और 
छेष--दोनों ही के लिए आवश्यक माना गया है। यह संबंध केवल व्यावहारिक 
जीवन में ही होता है। पारमार्थिक अवस्था में यह संबंध समाप्त हो जाता है । 
(४) न्याय के अन सार कमंत्रोतों का वगी करण : 
प्रशस्तपाद द्वारा बतलाए गए नैतिक कर्मों के स्रोतों के वर्गीकरण में संशोधन 
लाते हुए नेयायिक सभी स्रोतों के बदले एक ही प्रमुख मौलिक स्रोत की चर्चा 
करते हैं । इनके अनुसार म्रम॒ या मोह (छ0707 ०7 6०एञं०॥) ही सभी प्रवृत्ति- 
जनक कर्मों का स्रोत है। इस विषय की विवेचता वात्स्यायन तथा कुछ आधुनिक 
नैयायिक--जयन्तभट्ट आदि--ने विस्तृत रूप में की है ॥ 
वात्स्यायन के अनुसार रागों और संवेगों की उत्पत्ति एक ही स्रोत 
(मोह) से होती है । मोह से प्रिय वस्तु के प्रति आकर्षण उत्पन्न होता है (अनुकूल 
विषयेषु राग:ः) और अप्रिय वस्तु के प्रति विकर्षण (प्रतिकूलविषयेषु . ढवं ब:) । इसी 
आकषंण और विकर्षण से विभिन्न प्रकार के रागों ओर सवेगों-जैसे असत्य, माया 
प्रपंच, लोभ आदि की उत्पत्ति होती हैं। इनसे शुभ या अशुभ दोनों ही प्रकार की 
प्रवृत्तियाँ संचालित होती है । 
बात्स्यायन का उपयुक्त वर्गीकरण प्रशस्तपाद के वर्गीकरण से दो प्रभुक्ष 
बातों में भिन्न है। पहली बात तो यह है कि वात्स्यायन आकर्षण और विकर्षण के 
मौलिक कारणों का पता लगाते हैं कि इनकी उत्पत्ति म्रम या मोह से ही होती है ॥ 
दूसरी बात यह है कि प्रशस्तपाद प्रवृत्तिजनक कर्मो के स्रोतों का केवल मनोवैज्ञानिक 
आधार पर ही वर्गीकरण नहीं करते, अपितु नैतिक आधार पर भी । वात्स्पाग्नन के 
अनुसार बुद्धि की अस्तव्यस्तता (0800०) ही रागों की उत्पत्ति का मुल्य कार्य है। 
जयन्तभट्ट अपनी न्यायमज्जरी में न्याय के प्राचीन दृष्टिकोण को ध्यान में 
रखते हुए कमंस्रोतों कौ सविस्तार व्याख्या करते हैं । उनके अनुसार बरत॒त्तिजता 
क्रियाओं के तीन प्रमुस्त स्रोत है--मौह, राग और हंष (020अ०0॥; 8७8000 
370 ०ए८अआं०) १ मौह एक ऐसा मिथ्या विश्वास है, जो वस्तुओं के घास्तविक 
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| ४] भारतीय नीतिशास्त्र 

५ होता है (वस्तुयरमार्थापरिच्छेबलक्षणो 
] नहीं जानने के कारण उत्पन्न हिंति। € के रे 
ये गा । इसे 'पापतम ना 'पापशिरोमणि' भी कहा जाता है, क्योंकि राग- 
4 ही करत मोह या भ्रम के कारण ही होती है ॥ «४ तपा्ट के अनुसार मोह 
से रत्पन्न कर्मलोतों में मुख्य तथा निम्नोक्त तत्त्व निहित रहते हैं : 

(क) मिथ्योज्ञान-- वस्तु जैसी अपने-आप में नहीं है, पेंसा स्वरूप उसमें 


करना (अतस्मिन्‌ तद्बुद्धि) । ह! ै ५ 

_ 2 कि >तिक्चित ज्ञान के अभाव में किसी वस्तु के बारे में 
निर्णय देना (किस्विदिति विभर्श:) । इसे संशय भी कहा जा सकता है । 

(ग) मान (अहंकार)--विंता वास्तविकता के अपने-आप को सबसे बड़ा 


होने का भान (असवृगुणाध्यारोपेण स्वोत्कर्ष बुद्धि:) । 
(घ) प्रमाद--असावधानी के कारण उत्पन्न कत्त व्य की अवहेलना (अवज्नया 


कत्त ध्याउक्र णम ) । 
इस प्रकार मोह से राग-हष की प्रेरण और उससे संबंधित तत्त्वों की 


 इह्पत्ति होती है। राग-द्वेष का अर्थ है उस वस्तु की कामना, जो प्रिय लगे 
| (अनुक्लेबु अर्थेषु अभिलाषलक्षण:) । 


। > राग के अन्तगंत आने वाली इच्छा के विभिन्न भेद हैं , जो निम्नाकित प्रकार 
 .. कहोते हैं: 

ह॒ (१) काम--प्रशस्तपाद ने इसका विस्तृत अर्थ में प्रयोगः किया है, जिसके 
कर अतर्गत यौन-लालसा के अलावा स्वर्ग के सुख की कामना और अर्थ की कामना भी 


| आती है । 
(२) मत्सर--दूसरों के साथ इडिस्सा बँटाने के कारण जिसमें किसी प्रकार 


। का ह्लास नहीं होता है, उससे भी अलग न होने की इच्छा को मत्सर कहा जाता है 
| (यदन्यस्न निवेद्यमानमाप वस्तु घनवम्न क्षीयते तत्‌ परित्यागेच्छा मत्सर: 0५ 

(३ ग! स्पृहा-- सांसारिक वस्तु और संपत्ति पाने की कामना । 
हे (४) 3220 सांसारिक जीवन का! बरावर उपभोग करते रहने की लालसा। 
प्र (४) लॉमे--निषिद्ध बस्तु को प्राप्त करने की इच्छा । 

६६ । इच्छा का विरोधी है। उसके सन्म्बध में जयन्त भट्ट का विचार है है 
.. कि इसकी सबने प्रमुल्न विशेषता है कि इसमें | 
5 कल के है कि इसमें अप्रिय वस्तुओं के प्रति विकर्षण वी 
शक क०ग ई (प्रतिकूरेषु असहलक्षण : देष:) । 
हा केसर ल्‍ हनी) अप्तहन, भावनाओं से दंष की जय होती. है (असहत- 

भ फग: तट जनम मुख्य निम्नोक्त तत्त्व हैं । 
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() क्रोधं--यह एक दुःखद ढंग का विस्फोटक संवेग है, जिसका क्षणिक' 
भाविर्भाव होता है और प्रज्वलनात्मक (आग की तरह जलाने वाला) प्रभाव पड़ता 
है । इसकी शारीरिक अभिव्यक्तिवक्र भौंहों और ठेढ़ी आँखों में देखी जा सकती है 

(॥) ईर्ष्या--दूसरों का सामान्य लाभ देखकर भी उससे द्वेष की भावना 
रखना (साध(रणेःपि बह्तुनि परस्य दर्शनाद्यसहनमी6र्या) । 


(॥) असूया--दूसरों में उच्च गुणों को देखकर नहीं सह सकता (वरगुणों- 
त्वर्षाप्स हिष्णु तर) १ 


(४) द्वरोह--दूसरों को चोट पहुँचाने की प्रवृत्ति । 

(५) अम्ष--कोई शारीरिक विकार के प्रकट हुए बिना चिरक्ालिन गुप्त 
दुर्भावना । (अदृष्ठसुखादिविकार: परंप्रतिमन्पुरभर्ष :) । 

जयज्त भट्ट का विचार है कि राग और ६ंष के अंतर्गंत जो भेद हैं; के मोह 
के प्रभाव में आकर ही काम करते हैं। इस प्रकार उनके अनुसार प्रवुत्ति-जनक 
कर्मो के दो ज्ोत हैं और दोनों ही की उत्पत्ति मोह या बुद्धि की अव्यवस्यथा के कारण 
होती है-- (।) पहली कोटि में वे कर्म हैं, जो साक्षात्‌ं मोह से उत्पन्न होते हैं 
और इच्छा के प्रेरक हैं, (॥) दूसरी कोटि में वे हैं, जो राग और द्वष के द्वारा 
काये करते हैं। इन दोनों ही कमंख्रोतों में अन्तर यह है कि जो केवल मोह से 
उत्पन्न होते हैं, उनमें भावना की मात्रा कम रहंती है । जो कर्म आकर्षण या विकर्षण 
से प्रेरित होकर किए जाते हैं, उनमें भावना की प्रबलता रहती है। जयन्त भट्ट 
अम और संशय को भी कमंस्रोतों के अन्तर्गत प(रिगणित करते हैं । 

जहाँ तक राग, हं ष ओर मोह का संबंध है, जयन्तभट्ट का विश्लेषण वैज्ञा- 
निक जान पड़ता है । परन्तु इसके अतिरिक्त जितने भेदों कौ चर्चा वे करते हैं, वे 
गणना का विस्तार ही प्रतीत होते हैं । 

जयन्तभट्ट और प्रशस्तपाद दोनों के वर्गीकरण लगभग समात्त ही हैं। जहाँ 
तक राग-द्वेष के भेद की गणता। का प्रश्न है. जयस्तअ्त्ु की सूची-अधिकः विस्तृत 
है । फिर भी जयन्तभद् के वर्गीकरण में 'वेसग्य' और. - 'कारुप्य' का. उल्लेख नहीं 
है । प्रशस्तवाद की सूची में भी तृष्णा और स्पृह्या का उल्ले ख-नहीं. है ॥. प्रशस्तपाद 
के अनुसार राग और दब की भावत्रताएँ ही करे हे प्रयुत़ ओ। हैं  जयव्तभ्द्व -ऊन्‍हहें 
मोह का परिणाम मानते हैं । 
(४) योग के अन्‌ सार कमं स्रोतों का वगी करण: 

पतञजलि अपनी पुस्तक योगसुत्र के 'साधनापाद' के ३४वें सूत्र में «प्रवृत्ति: 
जकक कर्मों के स्रोतों क। उलले ख. करते हैं । इनके अनुसार क्र रता, मिथ्यावादिता 
और कामासक्ति आदि मनोविकारों के स्तोत लोभ, क्रोध और मोह-हैं । उदाहरण 
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हु ६] 
के लिए पशु-हिसा की प्रवृत्ति 
से आघात पहुँचने पर ही क्रो 
का वितक मन में आने लगता है कि ! 
जा सकता है तब इससे मोह के मनोविकार उत्पन्न होते हैं : ; 

“वितर्क हिसादय : कृतकारितानुमो दिता लोभक्रोधमो हपुविका मृदुमध्याधिमात्रा 


द:खज्ञानानन्‍्तफला इति ।! 

है उपयुक्त मनोविकार लोगों को विभिन्न प्रकार से प्रभावित करते हैं । कुछ 
लोग अपने मनोविकारों को बाहरी क्रियाओं द्वारा अभिव्यक्त करते हैं। कुछ लोग 
दूसरों को ऐसे कार्य करने के लिए प्रेरित करते हैं, जिनसे उन्हें संतुष्टि मिलती 
है । इन मनोविकारों में तीव्रता (॥7 (८॥आ)) की दृष्टि से मात्रागत भेद होते हैं। 
कुछ मृदुल या कोमल होते हैं । कुछ मध्यम प्रकार के होते हैं और कुछ अधिक तीव्र 


(अधिमात्रा) होते हैं । 
व्यास अपने भाष्य में मनोवेगों के मात्रागत भेदों का और सविस्तार वर्णन 

करते हैं। उनके अनुसार मात्रा के आधार पर मनोवेगों के कई उपविभाजन भी हो 
. ख़कते हैं। व्यास के अनुसार क्षीणता के हिसाब से भी मनोवेगों के तीव विभाजन 

हो सकते हैं--अत्यन्त क्षीण, सामान्य क्षीण और स्वल्प क्षीण । 
ह इस प्रकार पतञझ्जलि और व्यास मनोवेगों को गात्रा की दृष्टि से विभिन्न 
.._बर्गों में विभाजित करते हैं--अत्यस्त क्षीण मनोवेगों से लेकर अत्यन्त उम्र मनोवेगों 
. तक । व्यक्ति अपने-आप या दूसरे के माध्यम से या दूसरों के अनुमोदन से इन मनो- 
है बैगों से ग्रस्त होता है--इस तत्त्व का भी विवेचन है । 
(9) वेदान्त के अनु सार कमंस्नोतों का विभाजन : 
.... विद्यारष्य स्वामी की जीवनमुक्ति-बिवेक नामक पुस्तक में प्रवृत्तिजनक कर्मों 
.. कै स्रोतों की विस्तृत व्यास्था पाई जाती है। इस पुस्तक में कुछ स्वाभाविक और 
जन्मजात प्रवृत्तियों के आधार पर कमंस्रोतों का वर्गीकरण किया गया है । उतके 
तानुसार क्रोध या अन्य प्रेरणाओं का कारण मस्तिष्क की कुछ निगूढ़ संस्कारजरा 
वृत्ति ) हैं, जिनकी उत्पत्ति अभ्यासगत पूर्व आसक्ति (प्बआएड। ए4४ गीवएए 
) से होती है । ऐसी प्रवृत्तियाँ वासनात्मक हैं, और राग-द्वे षात्मक संवेगों की 
श्त्पन्न करती है । ये नैसगिक प्रवृत्तियाँ या वासनाएँ शुभ या अशुभ दोनों ही पर 


६ कु 
॥ 8ति हुं। 


मांस-भक्षण के लोभ से उत्पन्न होती है । किसी वस्तु 
ध-संबधी मनोविकार उत्पन्न होता है । जब इस तरह 
यज्ञों में की गई हिसा द्वारा पुण्य अजित किया 
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शुद्ध वासनाएँ वे हैं; जो जन्मविनाशिनी हैं अर्थात्‌ जिनके द्वारा आवा- 
गमन से मुक्ति मिलती है। वे निम्नकोटि की वासनाओं से भिन्न हैं; क्योंकि वे 
“विचारपूर्ण ओर निर्णयात्मक हैं । शुद्ध वासनाएँ निम्नांकित प्रकार की होती हैं : 

(१) मेत्री --दूसरों की प्रसन्नता में सहानुभूति रखना | 

(२) कारुण्य--दुःख या दुःखी के प्रति दया की भावना रखना । 

(३) मुदिता--प्राणियों के सुख में आनंद का अनुभव करना । 

(४) उपेक्षा--अधर्म के प्रति विमुख रहना । 

(५) शम--चित्त का शमन 

(६) दम--बाह्य इन्द्रियों का दमन । 

(७) तितिक्षा--दुःख सहने की शक्ति । 

(८) संन्‍्यास---वैराग्य-भावना । 

वेदान्त-मत में समानता, इन्द्रिय-दमन तथा अनेक परार्थवादी प्रवृत्तियों 
(जैसे करूणा, सहानुभूति आदि) को भी महत्वपूर्ण स्थान दिया गया है । 

एक और स्मरणीय वात है कि वेदान्त नीतिशास्त्र में शुद्ध वासनाओं, 
जैसे मैत्री तथा मुदिता आदि की जो विवेचना की गई है, उसी से मिलता-जुलता भाव 
ईसाई धर्म की शुभ-इच्छा (0000 ःण॥) में भी है। ईसाई धर्म में भी सभी पराणियों 
के प्रति प्रेम रखने की भावना पर जोर दिया गया है । 

अशुभ वासनाओं के अंतर्गत लोक-वासना, देह-वासना, मानस-वासना (जैसे, 
दर्प, दंभ, अहंकार) आदि समाविष्ट हैं । इनसे बंधनों की उत्पत्ति होती हैँ | कास्म- 
मान और भुज्यमान विषय-वासनाएँ मुक्ति में बाधक होती हैं । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि प्राचीन भारतीय नीतिशास्त्र की विवेचना केघल 
सैद्धान्तिक दृष्टि से ही नहीं, बल्कि व्यावहारिक एवं पारमाशिक दृष्टियों से भी 
ऋ्री गई हे । 

(द) सामाजिक पक्ष (0००| ४०९०0) 
(7) साधारण धर्म : 
(0) विशेष धर्म; 
(क) वर्ण धर्म; 
(ख) आश्रम-धर्म । 
“न जटाओं से, न गोत्र से, न जन्म से मनुष्य ब्राह्मण होता है, बल्कि जिसके 


चित्त में सत्य और धर्म है, जो पवित्र अंत:करण वाला है, वही ब्राह्मण है 
। धम्मपद, ३६३ 
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मन के अनुसार धर्म की व्याख्या का रजजेख ला 905 '६५८>सकस्रअ 
प्राचीन भारतीय घ्मं एवं नीति-संबंधी विभिन्न ग्रंथों में हक बा आश्रम- 
व्यवथा का विस्तृत वर्णत उपलब्ध है । उनके सर्वंविध पालन पर भी बल दिया 
गया है। वेदों, ब्राह्मग-प्रंथों, घर्मसूत्रों, स्पृतियों, | नीति-ग्रंथों आदि ४ में हे वर्णाश्र म- 
धर्म की विस्तृत चर्चा है। मनु, प्रशस्तपाद, मीमांसक, 30६. आदि के विचार 
इस संबंध में विशेष रूप से उल्लेखतीय हैं । इस अध्याय में उपयुक्त सभी विचारों 
की अलग-अलग चर्चा प्रस्तुत न कर केवल मनु के विचारों को ही व्याख्या की 
जाती है; क्योंकि इनके विचार सर्वाधिक लोकप्रिय रहे हैं और प्राचीन सामाजिक 
जन-जीवन पर इनके विचारों की अमिट छाप पड़ो है । मनु के युग की सामाजिक 
व्यवस्था का आधार वर्ण और आश्रम-धर्म ही था। 
मनु सभी प्राणियों को स्वयंभू्‌ ब्रह्मा द्वारा उत्पन्न बताते हुए धर्म की 
परिभाषा एवं उसके विभिन्न स्रोतों का वर्णन करते हैं । 
धर्म! शब्द का प्रयोग विभिन्न युगों में विभिन्न अर्थों में किया गया है॥ 
पाइचात्य विचारधारा के अचुसार 'धर्म मनुष्य का अपने से बाह्य एक शक्तिशाली 
सत्ता में विश्वास है, जिसके द्वारा वह अपनी सांवेगिक आवश्यकताओं की तृप्ति 
चाहता है और जीवन की स्थिरता प्राप्त करता है, जिसकी अभिव्यक्ति वह उपासना 
एवं सेवा-संबंधी कार्यो में करता है ।” प्रस्तुत अध्याय में “धर्म! शब्द का प्रयोग 
भारतीय परम्परा के अनुसार किया जा रहा है । भारतीय परम्परा में “धर्म का 
अयोगर कत्त व्य, ग्रण, ज्ञियम, त््याय, शील, कर्म आदि अ्थों में किया जाता है। 
इनके अनुकूल होनेवाले कार्यों को धर्म कहा जाता है; इससे विपरीत आचरण को 
अधम की संज्ञा दी जाती है । शाब्दिक रूप में 'प्रम॑! शब्द संस्कृद के 'घु” (घुज, 
|. घारणे) धातु में “मन्‌' प्रत्यय लगाने से बनता है । अत; जिससे लोक-कल्याण हो 
। १4३ जो लोक को धारण क्रे; वही ध्वमे' है । ऋग्वेद में यह शब्द अनेक बार आया 
है और सभी स्थलों पर इसका प्रयोग विशेषण या संज्ञा के रूप में हुआ है । वैदिक युग 
कक! 30 शब्द के निश्चित अर्थ को बतलाना बड़ा कठिन है। वेदों में इस शब्द का 
00 ता करा, सहायता करना, पोषण करना आदि विभिन्न अर्थों में किया 


न में धर्म की निम्त प्रकार से परिभाषा दी जाती है 
ह 03 80: क्‍8 पाक्या!'$ (0 4979 & ए0०ज़९ए. 96ए7०75. ॥एंए्र3र्था 
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गया है / कहीं-कहीं ऋग्वेद में धर्म का प्रयोग धार्मिक अध्यादेशों के रूप में आया 
है ।* धर्म के दो रूपों की चर्चा की गई है--प्रथम धर्म और सनातन धर्म ।* 
उपनिषद्-काल में, विशेषकर छान्दोग्योपनिषद्‌ में 'धर्म! शब्द का प्रयोग 
बिहित कर्मों का पालन करने से संबंधित है (२२३) । यहाँ पर तीन प्रकार के 
धर्म के आधार-स्तभ्भों की चर्चा की गई है--यज्ञ, अध्ययन और दान। अग्नि 
होत्रादि यज्ञ, नियमपूर्वक ऋग्वेद आदि का पठन अध्ययन, और बेदी के बाहर 
भिक्षा माँगनेवालों को यथाशक्ति धन देना दान है। इसी प्रकार यहाँ पर बड़े 
विस्तृत रूप में ब्रह्मचारी, गृहस्थ एवं संन्यासी के धर्मों की भी चर्चा की गई 
है। इन अवस्थाओं से सबंधित धर्मों का जो पालन करता है; वह अमरत्व को 
प्राप्त करता है। यहाँ 'धर्म' को वर्णाश्रम-धर्मं से संबंधित किया गया है । बाद के 
उपनिषदों में धर्म का प्रयोग विभिन्न कर्त्तव्यों के रूप में किया गया है। वेदों के 
अध्ययन के बाद जब ब्रह्मचारी गृहस्थाश्रम में प्रवेश करता हैं तव आचार्य डसे विभिन्न 
कत्त व्यों का पालन करने की शिक्षा बेते हैं। इन विभिन्न कत्त व्यों का पालन करना 
ही धर्म का अनुसरण कहा गया हैं; जैसे सत्य बद' “धर्म चर' 'स्वाध्यायान्मा प्मद: 
आदि । भगवद्गीता में भी वर्णाश्रम-अनुकूल कत्त व्यों का पालन करना ही धर्म 
है--'स्वधर्मे सिघनं श्रोण: परधर्मो भयावह: । याज़वल्क्य स्मृति में वर्णाश्नम- 
अनुकूल करत्तंव्यों के पालन के अर्थ में ही 'धर्म! शथ्द का प्रयोग. किया गया हैं ६ 
तम्त्रवात्तिक में कहा गया है कि वर्ण एवं आश्चम के अनुकूल आचरण करना ही 


धर्म है (स्व धर्म सूत्राणां दर्णाक्षम धर्मोपदेशित्वात्‌)॥ महाभारत में 'घर्म! शब्द का 
प्रयोग 'लोक का जिसके द्वारा रक्षण या धारण किया जाय, इसी अ्थे में किया 


गया है--“छियते लोक: अनेन इति धर्म ”,, 'घरति धारयति जा लोकम्‌ इति धर्म: ५ 
“ज्रियते य: स छर्म:”,  “घारणाड्धमं मित्याह धर्मों धारयते प्रजा: । यत्स्यशद्धारण 
संयुक्त स धर्म इंति निवहचय:” (महाभारत, कर्णवर्ब, ६९५४८) ५ बंशेषिक सूत्र में 
कणाद ने धर्म की परिभाषा देते हुए लिखा है कि धर्म वह है जिससे सभी लोगों 
को इसलोक की सकलता के साथ ही परलोक की सफलता भी प्राप्त हो--“यतोब्स्यु- 
दयलि:भ्र यसिद्धि: स धर्म: ।” इन परिभाषाओं के अतिरिक्त, अनेक् आंशिक 


]. “पिणन स्वोष॑  महों धर्माणं तविषोम्‌ ) इमसछ्जस्थामश्ये अकृष्वत 
धर्माणमग्निं विदथस्थ साधनम, । त्वे धर्माण आसते जहूभि: 
सिज्वतीरिव ।7 --ऋग्वेद 


| 9/९.५- 
2. “लानि धर्माणि प्रथमान्यासन --ऋग्वेद १११७ 


3, ए5६ 0907487९९5 क्षाएँ ब्राशंला 070॥9॥06$. 
हक ऋग्वेद १११११७१११० 
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६० ] 

थरिभाषाएँ भी प्रचलित हैं; जैते--अहिंसा सत्रसे उत्तम धर्म दै--'अहिसा परम. 
चर्म” (महा० अनु० ११५६ ); सत्य के समान दूसहा धर्म नहीं दै--'“नहिं सत्यात । 
परोधर्भ:” (वनपर्व, ३७ रै।७ ६), नैतिक नियमों के अनुकूल आचरण करना ही 


धर्म है-- आचार: परमोधर्स :” (मनु० १।१६० )॥ के 
मनु के अनुसार राग-ह ष-रहित धार्मिक पण्डितों ने जिसका सेवन किया है | 
और हृदय से मुख्य माना हैं, बही धर्म का सार है ।' धर्म के मूल स्रोत की चर्चा करते 


हुए मनु ने लिखा है कि सम्पूर्ण वेद, वेद के जाननेवालों कौ स्मृति और उनका शील, | 
साधु पुरुषों का आचार और अपने मन का संतोष--ये धर्म के मूल हैं / धर्म के 
साक्षात्‌ लक्षणों का उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा है कि' वेद स्मृति, सराचार और 
अपनी रुचि के अनुसार आचरण करना->-ये धर्म के चार साक्षात्‌ लक्षण हैं : 
वेद: स्घृति: सदाचार: स्वस्थ च प्रियमात्मन: । 
एतच्चतुविधं प्राहु: साक्षादर्मस्थ लक्षणम ॥। 8 
मनु ने धर्म के कुछ स्थूल लक्षणों की भी चर्चा की है, जो संख्या में दस हैं 
(जिनकी चर्चा साधारण धर्मों के प्रसंग में की जाएगी । इन धर्मों के पालन द्वारा 
राष्ट्र एवं व्यक्ति को लोक और परलोक में सभा प्रकार के काम्य ५दार्थों की उप- 
लब्धि हो सकती है । इस प्रकार भारतीय परम्परा के अनुसार धर्म लोगों को एक 
2 जय पतन 4: ५ है । यह उत कर्मों की समष्टि है, जिनके द्वारा वैयक्तिक 
माणिक राष्ट्रीय, नैतिक इत्यादि सभी क्षेत्रों में लौकिक एवं व् 
शा मर के क एवं पारलौकिक सफलता 
मनु ने मुख्यतः “धर्म' शब्द का प्रयोग कर्ता 
मु त्तव्य थे में 
है। उनके अनुसार दो प्रकार के धर्म हैं--वर्णा अप 22:22 
6) गाज कमल वर्णाश्रम और साधारण धर्म । द 
सभी मनुष्यों के लिए जाति 27 60७४५) :--साधारण धर्म वे धर्म हैं, जो 
मु ! र अवस्था के भेद से परे किए है 
... श्यक । न्‍ ए जानेवाले आव- 
39 60046 (मै); | 
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(५) शौच; 

(५) इन्द्रिय-निग्रह; 

(शो) धी (बुद्धि); 

(शा।) विद्या; 

(५४) सत्य; 

(५) अक्रोघ ।! 

शंखस्मृति सें लिखा है कि क्षमा, सत्य और शौच "| वर्णो के द्वारा पालम 
करने योग्य हैं और यही कारण है कि उन्हें साध।रण धर्म की संज्ञा दी गई है ।* 
(क) वर्ण-धर्म : 

मनु के अनुसार ऐसे कर्तव्यों को, जो विभिन्न सामाजिक वर्गों (जातियों) 
एवं आश्रमों के अनुसार पालन किए जाएँ, वर्णाश्रम-धर्म कहा जाता है। मनु के 
समय का समाज चार वर्णों (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और शूद्र) एवं चार आश्रमों 
(ब्रह्मचयं, गाहुस्थ्य, वानप्रस्थ एवं संन्यास) में विभाजित था । अब मनु के अनुसार 
बताए हुए विभिन्न वणणों एवं आश्रमों का एक-एक कर संक्षिप्त वर्गन किया जाता त्ज्‌ 

(१) ब्राह्मण के कत्त व्य:--मनु के अनुसार वेदादि का पढ़ाना, अध्ययन 
करना, यज्ञ करना, यज्ञ कराना, दान देना तथा दान लेना--ये छह ॒ब्राह्मण के 
कत्तव्य हैं । । द 
“अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा। 
दान प्रतिग्रहइच॑ व ब्राह्मगानामकल्पयत्‌ ॥” (सन्‌ ० १८८) 

ब्राह्मणग्रथों के अनुसार बिद्याओं के लिए ब्राह्मण, रक्षा के लिए क्षत्रिय, 
कृषि-व्यापार के लिए वेश्य और सेवा-कर्म के लिए शूद्ध हैं (तै०्ब्रा० ३।४१) ४ 
अन्रिस्मृति के अनुसार शोच, शुभकाय, शारीरिक परिश्रम नहीं करना, असूया (डाह) 
न करना, अस्पूृहा, दया तथा दान--ये सब ब्राह्मण के प्रमुख कत्त व्य बताए गए 
हैं । शंखस्मृति के अनुसार यजन, याजन/ दान, अध्यापन. प्रतिग्रह तथा अध्ययन-- 
ब्राह्मण के प्रमुख कर्तव्य हैं ।? विष्णुपुराण के अनुसार भी दान देना, यज्ञों द्वारा 
देवताओं का यजन करना, स्वाध्यायशील होना, नित्य स्तान-तर्पण करना, किसी. 
का अहित न करना, सर्वंदा समस्त प्राणियों से मैत्री रखना तथा समबुद्धि रखना- 


. “धृति: क्षमा दमो$स्तेय शौचमिन्द्रिय निग्रह: । 
घीविद्या सत्यमक्रोधो दशक धर्म लक्षणम्‌ ॥” (मनुस्मृति, ६१६२) 
2, डॉ० भीखनलाल आत्रेय : भारतीय नीतिशास्त्र का इतिहास, पृ० १२०४ 


3. डॉ० आत्रेय भारतीय नीतिशास्त्र का इतिहास, पु० ११६। 
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कई के कर्त्तव्य हैं। गीता में भी अंतःकरण का तिग्नह, इन्द्रियों को बश में 
और आंतरिक शुद्धि, क्षमा, सरलता, स्वाध्याय, श्रद्धा, अध्ययन- 

की! 23 ईदवर का ज्ञात प्राप्त करना ब्राह्मण के धर्म बतलाए हैं । 

अध्यापन ते “हमो दमस्तप: शौच क्षान्तिराज बसेव च । 

ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं श्रह्मकर्म स्वभावजम्‌ ॥” (गीता १६४२) 
कामन्दकीय नोतिसार की राय में “विशुद्ध रीति से यज्ञ कराना तथा बिश्वा 
पढ़ाना और विशुद्ध आचरण-संपन्न शत हे दे ३ ० अगियों 


ने ब्राह्मणों के लिए बतलाए है.।५7 
हय : मनु के अनुसार सब प्रकार से समस्त प्रजाओं । 


(२) क्षत्रिय के कत्त 
की रक्षा करना, ब्राह्मणों को दान देता, यज्ञ करता, वेदादि का अध्ययन करना 


और भोगासक्त नहीं होना--ये सब क्षत्रिय के कर्तव्य हैं । 
प्रजाना रक्षणं दानभिज्याध्ययतमेष च॑ । 
विषयेज्व प्रसक्तिइच क्षत्रियस्थ समासत :॥ (मथुस्मृति १८६) 
गीता के अनुसार भी क्षत्रियों के स्वाभाविक कर्म हैं--शू रता-वी रता, बल, 
चैये, चतुराई, युद्ध से न भागना, दान देता और प्रभु होकर रहना । 
शौय तेजो धृतिर्दाक्ष्॑ युद्धे चाप्यपलायतम्‌ । 
दानमीश्वरभावदइच क्षात्रं कम स्वभावजस्‌ ॥॥ (गौता १८४३) 
विष्णुपुराण के अनुसार भी क्षत्रिय को उचित है कि ब्राह्मणों को यथेच्छ ह 
दान दे विविध यज्ञों का अनुष्ठात करे, अध्ययन करे, शस्त्र धारण करे, पृथ्वी की | 
रक्षा करे । (विष्णुपुराण ३:२६--२६)* विष्णुल्मृति और शंखस्मृति के अनुसार 
क्षत्रिय का सबसे प्रमुख कर्तव्य है प्रजा की रक्षा या पांलन करना अत्रिस्मृति में 
भी यजन, दान, अध्ययन, तप, शास्त्र से जीवन, भूतों का रक्षण आदि क्षत्रिय के 
कत्ते व्य हैं । 236४ ७५ द 
॥ अल गा में सभी जीवों की रक्षा करना तथा शस्त्र कै द्वारा 
खो लीकाकाक कस वृत्ति का निया कतता--े क्यों के स्वाभाविक रत 
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“पाता रक्षणं दानसिज्याध्यनसेव च॑ । 
वणिक्पथं कुसीदं च वश्यस्य कषिसिव च । ” मनु० १६०) 
गीता के अनुसार खेती, गो-पालन, क्रप-विक्रम करना और सत्यव्यवहार-- 
ये वैश्य के स्वाभाविक कम हैं-- 
“कुषि ] वंइ्यकर्म स्वभावेजम्‌ ( (गीता १८।४४) 
विष्णुपुराण तथा कामन्दकीय 'नीतिसार के अनुसार बैदयों के पशुपालन 
वणिज्य और क्रषि प्रसुख कमे हैं (३।८३०) अतन्रिस्मृति के अनुसार दान, अध्ययन, 
वार्ता (खेती-बारी), यज्ञ आदि वैश्य के प्रधान कर्त्तव्य हैं । 
(४) झ्ूद्र के कत्त व्य--मनु के अनुसार शुद्रों के लिए केवल एक ही धर्म है 
कि वे अपो से श्रष्ठ तीनों वर्णो की सेवा प्रसन्‍न-चित्त से करें । 
“एकसेव तु शूद्रस्य प्रभु: कर्म समादिशत्‌ । 
एतेजासेव वर्णातां शुक्ष घामनसुयया ॥ 7 (मनु० १६१) 
पुन: शुश्र,घंव तु शूद्रस्य धर्मोन्रेश यस: “पर: ॥” (मनु० &।३३४) 
गीता से अनुसार सव वर्णों की सेवा“ करता शुद्र का स्वाभाविक कर्म है-- 
“परिचर्यात्मक॑ कर्म शूद्रस्थापि स्ठाभावजम्‌ ।” गीता १८४४) 
अत्रिस्मृति के अनुसार वार्ता (खेती करना), द्विंजातियों की सेवा तथा बढ़ई 
का कार्य आदि शूद्र के कत्त व्य कम हैं। पराशरस्पृति के अनुसार भी द्विजाति की 
सेवा करना शूद्र का धर्म बतलाया गया है तथा विशुद्ध वृत्ति से आजीविका करना 
एवं माली, बढ़ई, लोहार का और नाच के, गाने आदि का काम भी छुद्र का है 
(४२१) | 


(ख) आश्रम-घर्म : 


प्राचीन भारतीय समाज में आश्रम-व्यवस्था प्रचलित थी और प्रत्येक वर्ण 
के व्यक्तियों के जीवन के. सर्वांगीण विकास के लिए विभिन्न आश्रमों एवं उनसे 
संबंधित कत्त व्यों के पालन पर बल दिया जाता था, जिसे आश्रम-धर्म की संज्ञा दी 
गई है । उन्हें क्रमश: ब्रह्मचर्य, गास्थ्य, वानप्रस्थ और संन्यास आश्रप्र कहा जाता 
है । उनमें से प्रत्येक के निम्नलिखित कर्तव्य हैं : 

(१) ब्रह्मचर्य या विद्यार्थी जीवन के करत व्य--मनु के अनुसार प्रत्येक वर्ग के . 
रहनेवाले के जीवन की २५ वर्ष तक की अवस्था को ब्रह्मचर्यावस्था कहा जाता है । 

4, वही, पृ० १२० । 

2. वही पृ० ३३६। 
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इस अवस्था में ब्रद्मचय व्रत का पालन करते हुए गाँवों से दूर जंगलों में गुरु के साथ 
विभिन्न कलाओं और विज्ञानों का अध्ययन करना पड़ता था। इस काल का पूरा 
जीवन गुरु की छत्रच्छाया में बीवता था । नजदीक के गाँवों में गृहस्थों से अन्न प्राप्त 
कर अपना जीवन-निर्वाह करना पड़ता था। परमाध॑-चिन्तन, अपने तथा गुर के 
लिए सिक्षाटन, गुर की सेवा तथा अपने शरीर को नियमित रूप से स्वस्थ रखने के 
लिए व्यायाम करना, विभिन्न प्र कार की विद्या का अभ्यास करना तथा ऐश-आराम 
क्गे सामग्रियों से परहेज करना आदि इस अवस्था के प्रमुख कत्त व्य हैं। धर्म-सृत्र 
के अनुसार ब्रह्मचारी को आचाये के अधीन रहना चाहिए, किसी भी परिस्थिति में 
हिंसा नहीं करनी चाहिए, दिन में कभी नहीं सोना चाहिए, सुगन्धित वस्तुओं 
का प्रयोग नहीं करता चाहिए तथा अपनी इन्द्रियों पर पूर्ण नियंत्रण रखना चाहिए 
(मैयुव-वर्ज न) । धर्म सूत्र के अनुसार ब्राह्मण की मेखला मूज की, क्षत्रिय की मेखला 
ताँत की और वैश्य की मेखला ऊन की होनी चाहिए । ब्राह्मण का दण्ड पलाश-वृक्ष 
की शाखा का, क्षत्रिय का दण्ड वटवृक्ष की शाखा का और वैश्य का दण्ड बेर या 
गूलर वृक्ष की शाखा का हो |? मन्‌स्भृति के अनुसार ब्रह्मचारी को हमेशा गुर की 
अपेक्षा अस्त, वस्त्र तथा वेश में हीत रहना चाहिए और गुरु के सबेरे उठने के पहले 
उठना तथा सोने के बाद सोना चाहिए (मनु० २।१७४) । उयनयव-संस्कार के बाद 
गुरु में नित्य समाहित-चित्त होकर रहे तथा दण्ड, कौपीन उपवीत, मृग-चर्म और 
मैखला धारण करे (व्यासस्मृति १२३) ।* शंखस्मृति के अनुसार मधु, मांस, अजन, 
श्राद्, गीत, नृत्य, हिसा, दूसरे की निन्दा तथा विशेष रूप से स्त्री-सामीप्य का 
परित्याग करे, ब्रह्मचारी न स्तान से, न मौन से, न अग्नि की सेवा ने स्वर्ग जाता 
है, केवल गुरु-्सेवा से ही उसे स्वर्ग मिल सकता है (शंख० ५॥१०)*, मनुस्मृति 
में ऐसा कहा गया है कि जहाँ गुरु की निन्‍्दा या बुराई होती हो, वहाँ ब्रह्मचारी 
को कान बंद कर लेना चाहिए या वहाँ से अन्यत्र चला जाना चाहिए (२।२००) ॥ 
है. धारणा थी कि आपत्ति-काल में अब्राह्मण से भी अध्ययन! करे तथा अध्ययन* 
तक उस अब्राह्मण गृह का अनुगमन तथा शुश्रू षा करे (मनु० २।२४६) # 
य॑ के मरने पर गुणयुक्‍त गृरु-पुत्र में, गुह-पत्ती में अथबा गुर के स पिन्‍्ड लोगों 
हर के समान वर्ताव करे (मनु० २।२४७) । ब्रह्मचारी गुरु के पास ३६ वर्ष (प्रढ़िं 
[ के क्रम से १२-१२ वर्ष) तक या उसका आधा १८ वर्ष (प्रति वेद के हिसाब से + 
। वि वही; पृ० ८५४ । 
2. वहीं, पृ० १२० । 
व तहीं, १० १२१ | 
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६-६ वर्ष ) तक, अथवा उसके चतुर्बाश ६ वर्ष (प्रति वेद के हिस।ब से ३-३ वर्ष ) 
तक अथवा वेदों के अध्ययन करने की अवधि तक, तीनों वेदों का अव्ययन-रूय व्रत 
करे! । महाभारत के अनुसार ब्रह्मच।री के सात दोष हैं--अलश्य' मद, मोह, च- 
लता, गाष्ठी, स्तब्धता, अभिमान और त्याग का अभाव । स्व चाहतेवाले को 
विद्या कहाँ ? और विद्या चाइतेवाले फो सुख कहाँ ? स॒वार्थी को विद्या का त्वाग 
करना चाहिए ओर विद्यार्यो को संच का । मतुस्मृति के अतुतार जो ब्रह्मचारी' 
शरोर की समाप्ति तक गुरु की सेवा करता हैं, वह ब्रह्म के शाश्वत स्थान को 
प्राप्त करता है । जो व्यक्ति विचलित न होकर ब्रह्मचय॑ का पालत करता है, वह 
उत्तम स्थान को पाता है ओर इस संसार में फिर नहीं आता । 

(२) गाहंस्थ्य-आश्र म और उसके कत्तंव्य--जीवन की २५ वर्ष से ५० वर्ष 
तक को अवस्था का नाम गाहंस्थ्य जीवन दिया गया था । इ अवध्या में विव॒ 5 
हादि संस्कारों को करते हुए पारिवारिक एवं सामाजिक द।थित्व॒ निभात्रा जाता 
था ! यह अवस्था चारों अवस्यथाओं से अधिक महत्त्ववर्ग पाती जाती थी 
क्योंकि अन्य अवस्थाएँ किसी-त-किती रूप में इन अवस्ता पर निर्मर करती हैं । 


इस अवस्था में व्यक्ति सदुचित ढग से पारिवारिक जीवन थिताते हुए पंच मह,ज्ञ। 
(देव-यज्ञ, ऋषि-यज्ञ, पितृ-यज्ञ, नू-यज्ञ तया भूत-पन्ञ) आदि को करे। बच्चों जुद्धों 


ओर अतिथियों को पहले भोजन कराए ।जिस प्रकार सभी नद और नदियाँ समुद्र 
में आश्रय पाती हैं, उसी प्रकार सभी आश्रम गृ्‌ हस्थप्त्रव पर निरभर करते हैं (मन्‌ 
६।७०) | वसिष्ठस्मृति में सभी आश्रनों से) हस्वाश्रत को श्रेष्ठ बताते हुए लिया 
गया है कि गृहस्थ ही यज्ञ करता हैं, गृहर्य' ही' तप करता है; प्रतिदिन गृहस्था+ 
श्रम का आश्रथ लेकर देवता, मनष्य' पद्ु-पक्षी आदि जीवित रहते हैं * जो गृहस्या- 
श्रमी देवताओं, अतिथियों, माता-पिता, आदि वृद्धजनों, प्ितरों और अपने को 
अन्नादि से संतुष्ट नहीं करता, वह श्व(स लेता हुआ भी मृतक के सभान हैं (पनु० 
३।७२)? । संध्या-वन्दन, यज्ञ, स्वाध्याय, पितरों का तथंण, गृह कार्यों को करना, 
अतिथि पजन, संतानो त्पत्ति, गुरुभक्ति आदि प्रतु व कर्ताय्य हैं । दक्षस्‍्तृति के अपृस्तार 
गहस्थों को अष्टादश विक्रमों--असत्य, प॑रस्त्री गमन, अखाद्य भोजत, अगध्या-गमन 
अवेय का पान, चोरी, हिसा, श्रृति विरुद्ध कमें का आचरण, चुनी,कपट, काम 
ऋषध, अप्रियता , ह ष,दम्भ, परद्रोह आदि का परित्याग करना चाहिए। गृहश्वों के 
लिए नो गोप्य वस्तुएँ हैं--अवस्दा, धन, गृह का छिं्र, मंत्र, में 4, औधध, तप, 
दान और अपमान (दक्षस्मति, ३। १४) गृहस्व के लिए नौ वस्तु एँ प्रकाश है- | माँ का 
. बहीं, पृू० १२१ । 
2. बहीं, पृ० १२१-२२ । 
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अध्ययन, विक्रेय, कनन्‍्यादान' वुषोत्सर्ग (श्राद्व के 
पाप तथ् ॥ प्रशंसा (दक्षस्मुति, ३।१ ५) ।। 


निर्णय, बर्ज का चुकारा, दाने 
तो गृहस्थाश्रम से बढ़कर दूसरा कोई 


उपराग्त साँढ छोडना) एकान्‍्त में हो 
कि धर्म से 5पाित किए हुए धन को प्राप्त कप्के उस धामिक धन से यज्ञ करे 
तथा हमेशा ही अठिथि को भोजन कराएं। खाने के पहले जो वस्तु / दूसरा के यहाँ 
से आई हुई न हो उसी वस्तु की दान में देता चाहिए, यही गृहस्व हां प्राचोन 
धर्म है ।* मार्कण्डेयपुराण के मत में ”गृहस्थ बनकर मनुष्य सम्पू गा का पोषण 
करता है इसलिए वह अभिलषित लोकों को प्राप्त करता हैं । पति मुनि, देवता, 
भूत! मनुय्या क्मि' कीट' पतंग, पक्षी! पशु और अधुर--सभी जीव गृहस्थ से ही 
जीवित रहते हैं ठथा तृप्ति प्राप्त करते हैं ।/* ब्रहमवंबर्त पुराण में ऐसा उल्लेख है 
कि स्चपि चारों आश्रमों में गृहस्थाअम पुष्यशाली हैं. और यह स्त्री, पुत्र पोत्र आदि 
मूत्तियों से युवत घर जन्म जन्मान्त्रीण तपस्या का पल हैं (१।२श८), फिर भी 
एक दुष्टि से गृहस्थाश्रम को कहा जाए तो वह एक मात्र ढु:ख का ही कारण है न 
कि सुख का । क्योंकि यह तपस्या, स्वर्ग, भक्ति तथा मुक्ति आदि सुख प्रदान 
करनेवाले कर्मो का एक मात्र प्रतिबंधक हैं (१।२३!२० ) ।5 कामन्दकीय नीतिसार के 
. अनुसार अस्ल्होत्र करना, अपनी-अपनी विहित वृत्ति हरा जीविका चलाता, धर्म 
।> काटा, विवाहित और स्वस्थ पति के साथ पर्वो को छोड़कर रतिक्रिया करना, देव, 
वितर, अतिथि की पूजा और दीन दु:खियों के प्रति सहानुभूति, श्र्‌ति-स्मृति के अर्थ 

को जानकर <+ के अनुसार चलाना ही गृहस्थों के धरम हैं (४॥२ ६) ॥० 
(३) वानप्रस्थाश्रम और उसके कत्तंब्य- यह जीवन की ५० वर्ष से लेकर 

् 20 0 व पट ल्या का नाम हैं इस्में मनुष्य गाह॑स्थ्य-जीवन के सभी कर्त्तव्यो 
क्षों पूरा करने के बाद प्रवेश करता था । इस अवस्था में सांसारिक जीवन का हे 


र पारल.विक ज॑दन के लिए चिन्टन करना, जंगल में एकान्त-वास करना और 
तप माय को भी करना पड़ता था। इस अवस्था के प्रमुख 


प्र 
2॥ 


अन्वर्त स्वाध्याय, तपस्या, समता, मुदिता, दानशीलता, अपरिण 
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प्रेम और सभी प्राणियों के प्रति दया का भाव रखना । मनुस्मृति के अनुसार 
गृहस्थ जब देखे कि मेरे बाल सफेद हो गए है। त्वचा शिथिल हीं गई हैं तथा 
पौत्र उत्पन्न हो गया है, उस समय उसे बराग्यस्युक्त हो, वानप्रस्थ-आश्रम के वन 
का सहारा लेना च।हिए (६।२) । बिष्णुपुराणमें ऐसा उल्लेश है कि वानप्रस्थी' 
केवल अन्न का प्रित्याग करने से स्वर्ग (सिद्धि) को प्राप्त करता है। शंखस्मृति 
के अनसार परमोत्तम योग के द्वारा ही यति सिद्धि प्राप्त करता हैं (५११) | 
हा निः होने पर दुःखी न हो तथा जो कुछ प्राप्त हो, उसी से जीवन-निर्वाह करे, 
स्वादिष्ट अन्नों के रसास्वादन में न लगे तथा किसी के घर में भोजन न करे, 
दृष्टि से वेखकर पर रखे, वस्त्र से छानकर जल पिंए, सत्य से पवित्र वचन का 


प्रयोग करे तथा मन से पवित्र आचरण करे (२।१२२:७॥३।६) 7 

दिद्या, तप का वृद्धि तथा शारीरिक शुद्धि के लिए ऋषि, ब्राह्ममण, 
गृहस्थ आदि से सेवित मार्ग का अवलंबन करते हुए अनुसरण करे। मत्स्यपुराण 
को अनुसार वानप्रस्थी अपने ही बल पर जीवन-निर्वाह करनेवाला हो, पाप से 
टूर रहता हो दूसरे लोगों की भ लाई करनेवाला हो तथा जो अपने शत्रु को भी कष्ट 
प्रदान न करता हो और जो वन में रहकर नियमित रूप से सात्विक आहार करने 
वाला हुं। इस प्रकार का ही वानप्रस्थी मुनि अपनी प्रधान सिद्धि को प्राप्त कर 
सकता हैं (” कामन्दकीय नीतिसार के अतुसार जटा” धारण करना, अग्निहोत्र करना , 
भूमि पर सोना, मृग छांल पहनना, नि्ज॑न वन में रहना, दूध फल मूल ओर निवार 
(वन में उपजा अज्न) खाना, दान न लेता, तीन बार स्नान करना,ब्रह्मचयं व्रत 
का पालन करना, देवताओं और अतिथियों की पूजा और सेवा करना-- ये 
वानप्रस्थियों के धमं हैं ।/ महाभारत के अनुसार वानप्रस्थी के धर्म है--प्तज्जनता 
क्षमा, दम, शौच, वराग्य अमत्सरता, अहिंसा और सत्य बोलना। 

(४) संन्यास आश्र म॒ एवं उसके कसंव्य:--पह जीवन की' अंतिम अवस्था 


है, जो ७५ वर्ष से लेकर मृत्यु तक की अवस्था हैं। ऊपर बताए गए तीन आश्रम 
(ब्रह्मचय , गाह॒स्थ्य और वानप्रस्थ) वेश्य और क्षत्रिय के लिए भी पालन करे योग्य 
हैं, किन्तु संन्यास-आश्रम केवल ब्राह्मण के लिए ही' हैं। वानप्रस्थ अवस्था अपने- 
आप क्रमश: संनन्‍्यास-आश्रम में परिणठ हो जाती हैं। यह पूर्णतः त्याग की 
अवस्था है, जिसमें मन॒ष्य सांसारिक वस्तुओं का परित्याग कर केबल ईश्वर- 


]. वहीं, पृ० १२४ । 
2. वहीं, पृ० १२४। 
3. बहीं, पृ० २५२ । 
4, वहीं, पु० ३४० ॥ 


509॥॥60 ०५ 207 569॥6/ 


है भारतीय नीतिशा सत्र 

६८ ] 

चिन्तन में लगा रहता है। संस्यासी को शरीर, इन्द्र. और जीवन के सभी विषयों 

$ प्रति अनासंक्ति की भावना रखते हु: बुद्धि की समता प्राप्त करनी चाहिए 

दे से मो प्राप हो सके । भनुस्मृति के अनुसार आत्मा में अग्नि का समारोपण 

करके तथा समस्त भृतों को अभव दक्षिणा देकर ब्राह्मण गृह से सन्‍यास लेता हुआ 

चतुर्थ आश्रम (सन्यास) में प्रवेश करे। अहिसा, सत्य, अल्तय ब्रहमचथ , अगुल्फतत 

(एकत्र न करना), सवंभूतों पर दया आदि संन्यासी के नित्यभ्नति को व्यवहार 
नका आलिगत, प्र क्षण, नृत्य, गान, सन्ना 


हैं। वह स्त्रियों के साथ सभाषण, 3३ ४ ै है 
सेवा आदि का परित्याग करे ।””? कुटुम्ब-परिवार से तथा मान आ >गग रहकर 
नित्य अकेला विचरण करे तथा माँगो हुईं अथवा बिना मर्गि हुई भ्िक्षा से 
जीवन-निर्वाह करे । समस्त सुख तथा आनन्द का परित्याग कर पुत्र और ऐश्वर्य 
सख का भी परित्याग करे । विष्णुस्मृति के चोथे अध्याय में (श्लोक २से १७ 
तक) भी संन्यासी के उपयुक्त प्रकार के कर्तव्यों का ही उल्लेव है । हारीतस्मृति 
के अनुसार संन्‍्यासी सदा इस तरह का चित्तन करे कि “जो समस्त प्राणियों का 
हृदय है, जो सबके हृदव में स्थित हैं और जो सब मनुथ्यों द्वारा जानने योग्य हैं, 
वही मैं हुँ, संवत्तस्मृति में भी लिखा हैँ कि संनन्‍्याली वेद के अम्यास में रत रह- 
कर आत्मविद्या में निरत रहे । फिर निर्जन वन में मुक्त की भांति रह और 
अकेला मन, वशणी तथा काया के कर्मो दवरा नित्य चित्तन करे । सहाभारत के 
शान्तिपव में संन्यासी के धर्मों का उल्लेव करते हुए लिखा है कि “सब परिम्रहों 
को छोड़कर और आत्मा में ही अग्ति का आरोप करके अ(त्मयाजी (आत्मा में 
यज्ञ करनूदाला) आत्मा से ही प्रेम करनेव[ल[, आत्मा के साथ ही खेल करने- 
वाला और आत्मा के ही संबंध में विचार करनेव[ल। हो। जो द्विज, प्रित्राजक 
सब प्राणियों को अभव-द/न देता है | वह प्रकाशवले लोफों को जाता है और 
| 2 पर अन॑तता का अनुभव करता है. (शान्तिपर्वं, १९। १०।४५२)१। 
._ कामन्दकीय नीतिसार के अनुसार संन्यासी के निम्नलिखित धर्म हैं--.सब 
' भाउमों (धर, अं और काम की प्राप्ति के लिए नउ कामों के अ रम्भों) का 
0 आग, शिक्षा द्वारा भोजन, वृक्षों के नीचे रहना, किसी से कोई वस्तु न लेना, 
है  ड्रोह न करना, , जब प्रागियों को सनान समझता, प्रिय और अध्निय 
हक बरस क्ति), उलड ला में हे, शोक आदि विकारों के रहित, ! 
५५ श (पविश्वता) » वाणी पर नियंत्रण, ब्रह्मचथ॑ , रूव इरिद्रयों के 
बह पारणा और ध्यान का अश्यास, भावों की 


कि 
्फ 


नलाल भारतीय नीतिशास्त्र का इतिहास, पु० १5६१ 


हे 
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झुद्धि-ये रूब रन्‍्यरियों के ध्मं हैं।! संन्यास और गृहस्थ की तुलना स्वामी' 
विवेकानन्द ने इस प्रकार की है-- 

”मरुसषंपभयंद्वत्‌ सूर्यखद्योतयो रिव । 

सरित्सागरयोय॑द्वत्‌ तथा भिक्षुगु हस्थयोंः ॥ 

(बिशालतम पव॑त और राई में, सूर्य और जुगनू में, सागर और सरिता में 
जितना अंतर है, उतना ही विशाल अंतर संन्‍्यासी और गृहस्थ में होता हैं। )* 
(ग) समीक्षा: 

मनु की वर्ण एवं आश्वम-व्यवस्था का तत्कालीन युग में बड़ा ही महत्त्य रहा 
है | प्राचीन भारतीय रुमाज को सुव्यवस्थित करने में इससे विशेष सहायता मिली । 
प्राचीन भारत के द्विजातिणों, खांसकर ब्राह्मणों ने जितना ज्ञान-भंडार समाज 
के लिए संचित किया उतना प्र/चन समय में शायद ही बि.रू देश में हुआ हे.गा | 
फिर भो यह व्यवस्था बदली हुई परिस्थितियों एवं समस्याओं के कारण वत्तंमान 
समय के लिए सर्म,र्चन नहीं हैं। आज जब देश में लोकतंत्र की भावना : 
विकसित हो चुकी है एवं जीवन-यापन के लिए व्यवसाय का कोई बंधन नहीं रह 
गया हैं, वर्ण-व्यवस्था को केवल जन्म के आधार पर स्वीकार करना लोकतंत्र एवं 
मानव-समानता की भावना के विरुद्ध होगा । इसलिए वह व्यवस्था आज के युग के 
लिए उपयुक्त नहीं है | 

शुरू में वर्ण-व्यवस्था का आधार गुण, कर्म एवं व्यवसाय था। बाद में 
चलकर जन्म ही <सका आधार बन गया । ब्राह्मण-कुल में उत्पन्न अशिक्षित एवं 
कुसंस्कारी भी ब्राह्मण ही कहा जाने लगा . इसके विपरीत, शुद्र-कुल में उत्पन्न संतों 
को भी वह सामाजिक स्थान नहीं मिला । व्यक्ति-स्वातंत््य तथा स(माजिक प्रगति- 
शीलता का मार्ग अवरुद्ध होकर धर्मान्धता एवं कट्टरता का प्रादुर्भाव हुआ । आज 
के युग में _स रूमय की वर्ण-व्यवस्था की उपयोगिता नहीं है । आज का समाज 
बड़ा ही जटिल, लर्च,ला और प*िवत्तन्‍.र्श,लहूं। अ।ज के समाज में मनु के युग के 
समान केवल चार पेशे या व्यवसाय ही नहीं हैँ, बल्कि अनेक प्रकार के व्यवसयय हैं , 
जिनका कोई सीमा-निर्धारण नहीं किया जा सकता । अब कोई भी व्यवसाय, 
उदाहरण के लिए,आधुन्क प्रगरि.णलखेटी भी, ऐसा नहीं हैं, जिसे बिना पढ़-लिखे 
तथा वेज्ञान्कि ज्ञान के अभाव में शुरु किया जा सके । धभी प्रकार के व्यवसायों में 
अब बुद्धि, वैज्ञानिक एवं तकनीकी ज्ञान की आवश्यकता है । 


. वही, पू० ३४० । 
2. स्वामी विवेकानन्द: विविध प्रसंग, पु० ४० । 
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भारतीय नीतिशास्त्र 
डी दु्माग्थपूर्ग बात यह है कि इतसे निम्न 
ः मला। ।यहाँ तक कि उन्हें अछत कह- 
हैं भी समु चित विकास का 


जातियों के प्रति घृणा ९  शया। अगर उन 
कर युगों तक विकास हे 
मौका दिया गया हीता | & 
होता । तिम्न जातियों में के कु है हाँह का 
। गे कुशा 
मिला, उन्होंने इस तरइ के न ही 60 शमी, महीं है। उदाह 
को है कि तथाकथित निम्त जातियों में भी प्र विभा की क ६ हैँ । दाहरण 
ध व लए ज 
के लिए मध्यकालीन संतों, जैसे कबीर, दूं, ८ दा आदि के नाम लिए जा 
हैं. |। श्‌ है कि ; 4 
३ आज कै युग की आवश्यकताओं एवं उदृ श्यों के देखते हुए ऐस। लगता है 
कि जाति एवं-व्यवस्था में अपूल परिवर्तन की अपेक्षा हैं; क्योकि इसके द्वारा अनेक 
यों [सं वर्ष का प्र(हुभाव होता है । अ।ज के युग 
र की सामाजिक बुराइयों तथा वर्ग-संवध का ब्रा 
जया ते तथा सभी प्रकार की शिक्षा एवं 


में व्यक्ति अपना मनपसंद व्यवसाय चु के 
पा मौका मिले, इसी की हमें अपेक्षा है। अपनी 


भावी विकास के लिए उसे स्वतंत्र न 
इच्छा से व्यवसाय चुनने एवं उत्तम-सै-7त्तम रीति से उसका पालत करने को ही 
स्वधम या स्वकम कहा गया हैं । न्‍ 

मनोविज्ञान बताता है कि प्रत्येक व्यक्ति में कुछ जन्मजात प्रवृत्तियाँ अभि- 


रुचियाँ एवं विशेषताएँ हुआ करती हैं | उनकी ध्यान में रखते हुए ही अगर मनुष्य 
अपने व्यवसाय का चुनाव करे तो वह भावी जीवन में अधिक सकल हो सकता 
है। इललिए यह उचित है कि प्रत्येक लड़के को बच में ही उसकी जन्मजात 
प्रवृत्तियों एवं अभिरुचियों के अनुकूल व्यवस।य-चब्रन की स्वतंत्रता मिले, तभी उन 
कमों को वह उत्तम-सेउत्तन ढंग से कर सक्रेग/ । अपनी प्रवृति और सं हकार के 
अनुकूल कुशलतापूर्वक अपने व्यवसाय को करने की ही गीता में योग, कहा गया 
है--(बोग:कर्मंसुकौशलम ।” वत्तमान में इसी प्रकार के योग को अपनाने की 
आवश्यकता है। यही कारण हैं कि आधुनिक प्रशिक्षण में व्यवस|य-चवन (५००४- 
0०॥8| 0॥0०५०) और व्यवसाय-निर्देशन (५००३४०7७ 8पंठक्ा००) तथा 
व्यवसाय-प्रशिक्षण (ए०७७॥४०॥४ 0थांग्रा।8) पर विशेष बल दिया जाता हैं। 
> +फड वर्ण-व्यव॒स्था के ही समान अधश्रम-व्यवस्था का भी' उद्द श्य वेयक्तिक और 
पे क्षायाजिक कल्याण ही था । यह व्यवस्था भी प्राचीन काल में लाभप्रद रही है 
(पु वत्तमान काल में यह भी अनुपयुक्त हो गई है । सामाजिक एवं सांस्कृतिक 
सवततदों के कारण न तो यह व्यवस्था अब चल संकती है और न इसको कार्य 


2 नाये जाते हैं जहाँ सभी वर्गों के बालफ-बालिकाएँ, हि 


क हैं । आश्रमों की जगह पर आज शैक्षणिक संस्थाएँ एवं विश | 


श्र 


[ ७१ 


| नीतिशास्त्र की पूर्वमान्यताएं एवं उसके विभिन्न पक्ष 


और पुरुष सुविधा से आ-जा सकें और रह सकें। सह-शिक्षा के प्रचार एवं प्रधार 
के कारण लड़के और लड़कियाँ साथ-साथ पढ़ते हैं तथा बराबर तंपर्क में रहते हैं 
और साथ-साथ खेल-कद मनोरंजन, व[द-विव[द तथा सामाजिक और राजतीतिक 
संस्थाओं में स्वतंत्रतापूवंक भाग लेते हैं। वत्तंनान शिक्षा में अब॑ यौन*संबधी 
कोई भेद-भाव नहीं रह गया हैं। ऐसी परिस्थिति में पुरानी रीति के ब्रह्म चंय- 
आश्रम की उपयोगिता अब नहीं रह गई है। 
वत्तंमान परिस्थिति में ब्रह्मचरय, वनअस्थ और संन्यास-अश्रम का जीवन 
न तो संभव है, न वांछनीय । वत्तंभान युग में सभी लोग अच्छे आंध्रुनिक ढंग के 
मकान, आराम की समग्रियाँ एवं यातायात की सुविध। की आवश्यकता महसूस 
करते हैं। आधुनिक संन्‍्यासी भी ऐखूवमव जीवव बित/ना चाहते हैं। आध्या+ 
त्मिकता की जगह विज्ञान और तकनीक ने लेली है । ऐसी परिस्थिति में अब 
बानप्रस्थ या संन्यास-आश्रम की कल्पता व्यर्थ है । 
हाँ, इतना अवश्य कहा जा सकता हैं कि ब्रह्म च-आश्रम की विचारधारा 
-को वत्त मान फरिस्थिति में संयम के रूप में स्वीकार क्रिया जा सकता हूँ । यह 
बात संत्य हैं कि वत्त मान परिस्थ्रिति में ब्रह्मच दि ब्र॒तों का उतनी कट्ठ तता से 
पालन नहीं किया जा सकता, परन्दु यह तो माना ही जा संकता है कि समाज मेँ 
रहने के लिए आत्म-संयम नितांत आवश्यक है । जब समाज में संबम नष्ट होता है 
तब समाज की अधोगति शुरू हो जाती है । असंबम से जीवन पद्युवत्‌ बन जाता 
है । वत्तमान काल में जवसंल्या का प्रश्न, पूजीवद एवं साम्राज्यवाद आदि के 
प्रश्न, असंयम के ही परिणाम हैं । स्वस्थ समाज की योजना (ए]था्ा॥8) संयम 
के बिना नहीं हो सकती । आधुनिक युग में परिबार नियोजन (फद्यायो।ए ऐकािधव- 
उ08) उपकरणों औषधियों द्वारा किया जा रहा है। इसके पीछे भी मूलभुत 
धारणा संयम को ही है। 
इसी प्रकार वत्तंमान युग में यद्याप आश्रव-व्यवस्या को पुनरुज्जीवित 
करने की आवश्यकता नहीं हैं, तथापि कम-से-कम हमें अपने जीवन को योजनाबद्ध 
बनाने की तथा जीवन की अंतिम अवस्था की शान्ति के लिए भी गाहंस्थ्य 
“जीवन से अवकाश प्र(प्त कर लोकोयवकार एवं आध्यात्मिक चिन्तन करने की 
आवश्यकता तो हैं ही । 


(इ) आध्यात्मिक पक्ष (59॥70७७॥ 9526०) 


() पुरुषार्थ-विबेचन; 
() मोक्ष-धारणा एवं सोक्ष-साधन । 
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जि. । ८ भारतीय नीतिए. सत्र 
9 उस लक्ष्प हैं, हँ 
मुक्ति ही उसका है,वह तो मोक्ष, 


“जैतिकता स्वयं लक्ष्य नहीं है : 
प्राप्ति का साधन-साज्र है । _विवेकानन्द : विविध प्रसंग, पृ० <; 
६० ८१ | 
() प्रुरुषार्थ- विवेचन : 
; प्रति एक आध्यःत्मिक वि श्वास 


भारतीय दर्दन एवं तीरिशस्ने ज॑दने वे हा हे 
पर आधाए्िति है। आध्यात्मवाद "से १हते हैं जो यह विश्वास दिलाता । 


कि जगत में एक शाश्दत नेक व्यवस्थ्। है, जिरुसे ५"चुर आशा मिलती रहती है।' 
सनुष्य की यह स्व/भाविक 5<त्ति हैं कि «से जिन वस्ठुओं से सुख मित्रता 
हैं, उनके >ति "से अआवर्षण रहता हे तथा उनकी प्राप्ति के लिए वह रुढ 
प्रयतू शील रहता है । जिन वरतुओं से : से दु:ख प्राप्त होता है, उनके प्रति विकएंग 
को भावना रहती है तथ्य वि.सी तच्ह प्र।प्त होने पर भी 5नसे छुटकारा पाने के) 
प्रवृत्ति रहती हैं। मानद-जीवन किस (कार रुवार्गण सुद्छी रहे और जीवन वे 
दिश्निन्न दुःखो से कंसे आत्यन्तिक न्विति मिले (अर्थात्‌ सुखन्प्राप्ति और दु:छ- 
न्स्धि) स्हो भाषटंय व्कन में १स५ाथ कहा गया है। मनुष्यों को प्रवृति एवं 
रूभाव को ध्यान रख्ते हुए ही पुरुषार्थ को कल्पना को गई है, जिरुसे लं,किक 
एवं एस्माई के वि.री भी आदर्श की पृति में कमी न हो । 

- भारतीय दाशं निकों ने यह पृर्णदया अनुभव किया था कि मानव-जोवन 
क्षणभ गुर है । मनुष्य रुमुद्र की <ठती और गिरती हुई लहरों के रुमान जन्म लेटा 
हैं ओर मर जाता है। ऐसी परिस्थिति में मनुष्य के जीवन का क्या उहू श्य हेता 
चाहिए और किस॑ 5कार की वस्तु की प्राप्ति में <से | शक्ति का व्यय करना 
करना चाहिए ? यह मनुष्य के नतिक जीवन का रूद्से बड़ा प्रश्न है । इन्‍हीं प्रों 

: एवं जीवन के भावी विकास की रुमस्याओं को ध्यान में रखते हुए भारतीय चिन्त॒कों 
ने चार प्रकार के पुरुषाथों (लक्ष्य,>हू श्य,अथ या प्रयोजन) की कल्पना की है-- 
धर्म (१(०04॥ ४४।४९८), अर्थ (ए८०ा०्रां& ५४४०), काम (8650० ४४/॥०) 

४ और मोक्ष (5 ४४४४८) । यहाँ जीवन के आदर्शों का इतना सुन्दर विभाजन 

है कि इसके अंतर्गत रुभी व्यक्तियों के आदर्श आ र-कते हैं; क्योंकि यह विभावत 

कक क दिकाय को. ध्यान में रखते हुए ही किया गया है । प्रत्येक व्यक्ति 

ये छरी समस्याएं अपने-आप आती रहती हैं और उन सबमें मस्तिव्क की 
लेत रख _ हुए <की रुमुचित प्राप्ति का प्रयास करना ही पुरुषार्थ है । 

८ हि 5२ हे मों को कहते हैं, जिनके पालन से व्यक्ति और समाज दी 
यण होता है, जिनपर चलरे से व्यक्ति को जीवन में 


जुम्स, विटि घ्म : प्र गर्मेटिज्म हक १6002, * 
लियम : प्र॑गमेटिज्म, प्‌ १०६-१०७ । 


८ 


भारतीय न॑तिशास्त्र की पृव॑मान्यटाएँ एवं "सके विछ्िन्न पक्ष [ ७३ 


शान्ति मिले और रमाज में स्तुलन, स,मंजस्य और शान्ति स्थापित हों। अर्थ 
से तात्पये है धन-संपत्ति और रुसारिक विषयों को प्राप्त करने के सभी साधन । 
अर्थ जीवन के लिए कितना आवश्यक हैं, इसे रुभी जानते हैं। आज के युग में तो 
यह और भी महत्वपूर्ण हो गया हैं। धन के बिना न तो म नुष्य जी सकता है और 
न < सके व्यक्तित्व का पूर्ण विवस ही संभव है | ८ हाँ तक कि धन के बिना धर्म, 
काम आदि पुरुषार्था की भी पति नहीं हो सकती । काम का अर्थ है सुख-भोग 
अर्थात्‌ इन्द्रियों और मन के साथ संपर्क स्थापित करके उनके द्वारा आनंद का 
अनुभव करना। संझार के विषयों को भंगने की इच्छा-पूत्ति का ही नाम है काम 
काम का दो अर्थ मे प्रय:ग वि.या जाता है--संकुचित और विस्तृत । संकुचित 
अथ में काम से तात्पर्य यौन-वासना की तृप्ति से है। परन्तु, विस्तुत अथ में 
किसी भी प्रवार के ऐन्द्रिय और मानसिक सुख को काम कहते हैं। महाभारत के 
अनुसार पांचों ज्ञारं्द्रियों, मन और बुद्धि वो अपने विषयों में प्रवृत्त होने के समय: 
जो प्रसन्नता हांती है, ६ से ही काम क हते हैं । 

/इन्द्रियाणां च पञचानां मनसो हृदयस्यथ च । 

विषये वत्तंमानानां या प्रीतिरुपजायते । 

स काम इति मे बुद्धि: कर्णां फलमुक्रमः 0 

मेक्ष चौथा पुरुषार्थ हैं। इसके पहले के तीनों पुरुषाथ ---धमं , अं और 
कार--मनुष्य के भ.तिक सुरूं के साधन हैं, इसलिए ये स्पेक्ष हैं और किसी-न- 
किसी समय में रुमाप्त होने वाले हैं। प.लत्‌: इन्हें चरमलक्ष्य स्वीकार नहीं किया 
जा सव दा | चसमलक्ष्य मंक्ष ही हो रुकता हैं; क्योंकि यह हमारे शुद्ध स्वरूप का 
दयोतक है । मं.क्ष को नि:श्रे यस भी कहा जाता है; क्योंकि इससे बढ़कर श्रेष्ठ और 
कोई दूसरा मूल्य नहीं है। .सभी सांसारिक बंधनों से मुक्त होकर आत्मस्वरूप- 
में स्थित रहने को मं,क्ष १हा गया हैं। यह आत्यन्तिक दुःख-निवुत्ति की अवस्था 
हैं तथा कुछ लोगों के अनुसार यह आनंद की प्राप्ति की भी अवस्था है। 

भारतीय दर्शन में जो विचारक पुनर्जन्म और प्‌सलोक में विश्वास नहीं 
करते और मानव को भौतिक शरीर-मात्र ही मानते हैं (जंसे चार्वाक), उनके लिए 
तो क्षणिक इन्द्रिय-सुख और लौकिक भोग-विलास के अतिरिक्त जीवंत का और 
कोई उहू श्य ही नहीं है । इसीलिए भौतिकवादी विचारकों ने दो ही पुरुषार्थों को 
स्वीकार किया हैं---अर्थ और काम । उनका तो आदर्श हैं कि जब तक जियो 
सुख से जिभो--“यावदब्जीवेतूसुखं जीवेत ४” सुख जैसे प्राप्त हो सके, वही आदर्श 
हैं। इस विचारधारा के समथंकों के अनुसार काम' ही जीवन का स्ंश्रोष्ठ मूल्य है । 
आधुनिक सभ्यता में तो काम की ही प्रधानता है। आज के युग में जितने भी वेशानिकः 
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भारतीय नीतिशास्त्र 


उनका भी उद्देश्य मनव जीवन को अधिक सुश्ल-सुविधा और फेक 
तक कि आज की राज्य व्यवस्था का भी उद्देश्य ह 
ससे सुन्दर निव|सदि फी व्यवस्था करना ३ 
[| आंदर्ग मानते हैं, वे लोग कई 


आविष्कार हैं 
प्रदान कराना हैं। यहाँ 
र्याप्त मात्रा में भोजन, बस्त्र और सुन्द 
इस प्रकार जो लोग काम की ही जीवल के 
तो भोगों के विषयों को प्राप्त क रने के लिए धन का 
अंपव्यय करना पहुदा है। दूसरी बात यह हैं कि 00 में पते लिप्त, रह 
में अपनी शक्ति का भी हवस करना पड़ता हैं यहाँ तक कि अत्यधिक विषय क्रोगों 
में रत रहने से कुछ दिनों के बद वह वक्त भोगों को भोग लायक भी नहीं रह 
जाता और इससे अनेक रोगों की भी उत्पत्ति होती है यद्यपि भोग आरंभ में सुघ 
देनेवाले होते हैं, तथापि अंत में उत्का भी परिणाम दुःखदायक ही होता है कोई 
भी विषय-सुख स्थायी नहीं होता; सभी सुल्ल क्षणिक और अंत में दु:ख देनेवाक्े 
होते है. ऐसा देखा जाता है कि भोगी बाद में चल #र रोगी और अस्पायु हो जाता 
है, भोगों को प्राप्त करने के लिए सं घर्षे भी करना पड़ता हैं; क्योंकि सभी भोगों 
को प्राप्त करना चाहते हैं, परन्तु भोग की वस्तुएँ सीमित मात्रा में ही होती हैं 
अतः: काम को जीवन का परम पुरुषार्थ नहीं स्वीकार किया जा सकता । 
कुछ लोगों के अनुसार मनुष्य का सर्वश्रेष्ठ पुरुषार्थं विषय-भोग न होकर 
अन-संग्रह है घन-संपत्ति आदि साधनों को ही नीतिशाःस्त्र में “अथें' कहा गया है 
यहाँ तक कि बृहत-से नीति और धर्म ग्रथों में भी अथ॑ की प्रशंस। की गई है; 
क्योंकि अर्थ, काम और धर्म में सहायक है-“सर्वो गुणा: काञझवनमाश्यन्ते ।” सन्नी 
>गुग घन के आश्रित हैं । जिसके पस धन है, वही सुव्वी रह सकता है, विषय-भोगों 
को संगृहीत कर सकता हैं तथा धर्म एवं यज्ञादि का भी आयोजन कर सकता है 
>वत्तंमान युग में धत का सबसे अधिक महत्त्व, है । जैनधमं में अरब जीवन के लिए 
जड़ा आवश्यक वताया गया है तथा किसी के धन को ले लेने को हिंसा कहा गया 
है. प्राचीन काल में जीवन के लिए जरूरी चीजें भी कम मूल्यों में मिलती थीं, 
परत आज़ उन्हें प्राप्त करने के लिए भी अत्यधिक मूल्य चुक्ाना पड़ता है। आज 
हमारी अवश्यकताएँ भी बढ़ गई हैं, इसलिए उनको पूरा करने के लिए धन-संग्रह को 
श्ट न्‍ सु ९3 हि "अल के लिए भी अत्यधिक प्रयत्न करना के 
/ गे 77 फलिडलिशा: "तल है, मरते समय तक इन भोगों 
77 सवजवे हता है तथा क्रिसी-किसी को तो इनके उपभोग की भी 
' 4 पहले ही जीवन-याज्रा समाप्त हो ज।तीहै कुछ लोग तो 4 तोः 
56 श्य बनाकर उचित-अनुचित साधनों का भेद भी भू 
_ में धन की लिप्त! के कारण जितनी हिंसाएँ,अतब रे 


बातों को भूल जते हैं । एफ 
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भारतीय नीतिश/स्त्र की पूर्व मन्यताएँ एवं उसके किमिन्न पक्ष. [ ७५ 


अत्याच'र हुए हूं, उतने और किसी दूपरे कारण से नहीं हुए हैं” अत: अर्थ को 
जीवन का सर्वोत्तम पुरुषा्थ स्त्री 6२ नहीं किया ज। सकता; क्‍योंकि अर्थ स्वयं 
अपने-आप में मूल्यवात वस्तु नहीं है ! धन तो विषय-भोगों और सुद्धों को प्राप्त 
करने का साधत-मात्र है; किर धन-संग्रह अर्थात्‌ विषयों-भोगों की सामग्रियों को 
संचित करने में संवर्ष भी होता हैं तथा अनेक प्रकार के छल, कपट, झूठ, 
आदि दुव्यंवहारों का सहारा लेता पड़ता है, जिसके कारण सन में बराबर 
और चेहरे पर विकृति बनी रहती है ; इतना ही' नहीं, इससे संग्रह की प्रवृत्ति का 
प्रादुभव होता है और बराबर चोर, डाकू, सरकारी टैक्स,, दुण्मनों एबं संबंधियों 
से भय बना रहता है; धत क। अवहरण या नाश हो ज।ने पर कष्टहोत्ा हैं ; इस 
प्रकार अथ्थ अशांति, संबर्ष, दुअ्रवृत्ति, दु:ख, 
इन्हीं कारणों से धत को भी जीवन के 
नहीं किया जा सकता । 


; रोग, भय, पाप आदि का मूल है । 
( सर्तातम लक्ष्य या परम पुरुषा्थ स्वीकार 


काम” और “अथ॑ं' को जीवन का सर्वोत्तम लक्ष्य अस्तरीक र करने के बाद 
यह प्रइन उठता है कि जीवन का और क्या लक्ष्य हो सकता है ? इस प्रश्न का 
समाधान हमें अध्यात्मिकता की और संकेत करता है : मनुष्य केवल भौतिक शरीर 
ही नहीं हैँ, वह एक संवेदनशील, बौद्धिक, सामाजिक प्राणी है ; उसझ्दी अनेक 
मानसिक क्रियाएँ हैं--ज से इच्छाद, भ।वनाएँ, ज्ञान, प्रेम अदि--जिनकी जड़ें 
पदार्य॑ में नहीं पाई जा सकती हैं ; इतना ही नहीं, व्यक्ति समाज में रहता है, जिसके 
साथ उसे सामंजस्य स्थापित करना पड़ता है। उसे अपने-अपको कुछ नियमों में 
आबद्ध करना पड़ता है, जिससे दूसरो की कष्ट न हो सके ; ऐथे नियमों को ही 
भारतीय दर्शन में धर्म की संज्ञा दी ग है ; धर्या वह नियम हैं, जिसका पॉलन 
करने से मनुष्य स्वयं सुखी रहे, उन्नज़ि के पथ पर अग्रसर हो तथा सभाज का भी 
कल्याण हो और सब एक-दूसरे के स(थ प्र म एवं सहानुभूति रखें । “धर्म वह है, 
जो समाज को अच्छी तरह से कायम रखता हो, जिससे व्यक्ति और 
समाज दोनों की उन्नति और नि:श्रेयस की सिद्धि हो ; विभिन्न धमंशास्त्रों में 
साधारण एवं वर्णाश्रम धर्मों की चच की ग; है, जितउक्। पालन करने से व्यक्ति 
और समाज का कल्याण होता हैं । 
इतना होते हुए भी धर्म फो परम पुरुष(थ नहीं स्वीकार क्रिया जा सकता ; 
यद्यपि यह बात ठीक है कि इन नियमों के प|लत से मनुष्य और समाज *ी उन्नति 
होती है तथा समाज में संतुलत एवं सु3यवस्था बनी रहती है; फिर भी ये नियम 
स्वयं अपने-आप मैं साध्य नहीं हैं; किसी उह श्य की पुत्ति के ध्यान में रखकर इनका 
पालन किया जाता है । जिस प्रकार धन-भोग।दि विभिन्‍न काम व स्तुओं की प्राप्ति 
के साधन हैं, उसी प्रकार धर्म के नियमों का पालन करने से जीवन में अभ्युदय 
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रि विषयों-भं, 
गे शती हैं; जिस प्रकार विषय ५ 
की प्राप्ति होती हैं इससे हथायी संतुषिट 


,खदायी होता है तथा की कि ' जौने पर पि.र दु:रूद 
गाँदि सुख भी पुण्य को दॉय ही  ' ९ े दाणी ही 
क्के परिणाम-स्वस्प ले नै का ॥ में इसका विस्तृत वर्णन हैं कि यज्ञादि कर्मों के 


भौण होने पर फिर मबुध्य परत कहर हं ५०२४८५:/१४५४/५७ 
* जत्म-मरण के चर्क से छुटकारा मिलता है। 
[रतीय चिन्तकों ने विशेष चिन्तन किये है कि मनुष्य का दास्त- 

क्या चाहता है और सांसार्कि वन्धनों से उसे कैसे 


निवृत्ति होती है 
इस संबंध में भ॑ 
विक स्वरुप क्या हैं तथा वह 
छटकारा मिल सकता हैं; “7297 0७9876७ 
5 अंनुष्य की अनैक कामनाएं दिमलमर होम की इच्छा, 2 की इच्छा 

, सभी वर तुओं पर प्रभुत्व एवं सभी 


सदा सुखी रहने, निस्सीम शक्तिशाली बनने हक 
वस्तुओं के उपभेग की मनाए अदि। भारतीय मनतत्चा वों ने यह अनुभव 


किया कि स्तुष्य एक भोतिक शरीर-मात्र ही नहीं है, अपिठु उसमें अनन्त शक्ति 
भी है, जो स्वरूपतः अनन्त ज्ञन, शक्ति और आनन्दवाली है। 


वाली सुक्ष्म आत्मा 
आत्मा की अनेक अद्भुत शक्तियाँ हैं, जिनके संबंध मं आधुनिक पाश्चात्य मनो- 
भी अनुसंधान किए जा रहें हैं। पातअजल- 


विज्ञान के परारने.विज्ञान में अभी 

योगसूत्र में भी मस्तिष्क को अद्भुत शक्तियों का उल्लेख हैं । आत्मा के इस अज्ञात 

स्वरूप की तुलना ब्रह्म या परमात्मा से भी की जाती है । आत्मा के इस अज्ञात 

स्वरूप को पहचानना ही ब्राह्मी स्थ््ति, निवण या मुक्ति है । जब मनुष्य अपनी 
से तादात्म्य संबंध स्थापित कर 


आत्मा के वास्ट्विक स्वरूप को ५हचानकर उस 
लेता है तव संसार की किसी भी भौतिक वस्तु के प्रति उसका आकर्षण समाप्त 


हो जाता है और वह सभी दु:खों से परे हो जाता है। ऐसे व्यक्ति को ही विभिन्‍न 

दर्शनों में जीवन्मुक्त, स्थितप्रज्ष, संट, >हंठ, दुद्ध आदि की संज्ञा दी जाती है + 

यदि मानव के इस स्वरूप के विश्लेषण को स्वीकार किया जाय तो सही मानना 

पड़ेगा कि जीवन का यही एकमात्र १रम उद्द श्य, पुरुषा्थ या सर्वोत्तम मूल हो 
सकता है । ँ ; 

326: <, है इसीलिए भारतीय चिन्तकों ने म,क्ष को जीवन का परम पुरुषों सं 

वया हैं और इस अवस्था को प्राप्त करने में ही अपनी सारी शक्तिय 

का परामर्श दिया है। इस अवस्था को प्राप्त कर लेने पर सब कुट 

बे मुक्त पुरुष के लिए भे.ग, दिलास, अतुल धन, सामग्री 


वीकार 
गों को 
प्राप्त 


मुठ और 
जा... ह 0. के 


: «लक सब वुच्छ वस्तुएं है । वह ब्रह्माण्ड का अधिकारी वन जाती 
४ तथा ब्रह्म में ही एकाकार हो मम रि 
में ही एकाकार हो जाता है । यही सर्वोत्तम अंतिम स्थिति और पथ 


री, * 
हे 
:॥ 
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भारटोय नीतिशः सत्र को पूर्व॑मान्वताएँ एवं उसके विभिन्न पक्ष. [ ७७ 


लक्ष्य या परम पुरुषा्थ है। फिर भी साधारण व्यक्तियों के लिए नेतिक 
नियमों फा पालन करना आवश्यक हैं। सांसारिक दृष्टि. से इन नियमों का 
मूल्य है 
इवय प्रकार भारतीय नीतिशास्त्रज्ञों के अनुसार जीवन के ये ही च।र परम 
पुरुषाय हैं। इनके सभी आवश्यक अंगों को ध्यान में रखते हुए संतुलित ढंग से इनके 
पालन पर बल दिया गया है। महाभारत में भी इत सभी मूल्यों के संतुलित सेवन 
पर हीं बल दिया गया है और कहा गया है कि बिद्वानों का कत्तंव्य हैं कि वे उचित 
समय में घमं, अथ॑ और काम--त्ीनों का सेवन करें-- 
“धर्म चार्थे च काम॑ च यथावद्‌ वदतां वर । 
विभज्यकाले कालज्ञ: सर्वान्‌ सेवेत पण्डित: ॥ 
[ (महाभारत, वनपर्व ३३-४२) 
इनमें से शुरू के तीन--धमं , अर्थ और काम--जीवन के सापेक्ष मूल्य हैं 
और मोक्ष ही एक मात्र निरपेक्ष मूल्य या नि:श्र यस है। 
समीक्षा : 
भारतीय नीतिशास्त्र के अनुसार पुरुषार्थों की अभी जो चर्चा की गई हैं, 
यह मुख्यत: प्राचीन दृष्टिकोण को ध्य।न में रखते हुए ही है । इनके संबंध में आज 
के युग में पुन: विचार करना चःहिए तथा इस युग में जिन अतिरिक्त मूल्यों की 
आवश्यकता हो, उनका भी समावेश पुरुषार्थों में करना च[हिए। आज व्यक्ति इंच 
जीवन के अतिरिक्त न प्रलोक की चिन्ता करता हैं और न मरने के बाद मुक्ति 
की । आज के मनुष्य की अं और काम फे अतिरिक्त और किसी चीज की और 
प्रवृत्ति ही नहीं है । यहाँ तक कि आधुनिक नेतिक चिन्तनधारा में भी आध्या- 
त्मिक समस्थाओं से अधिक सामाजिक और अर्तयक समस्याओं पर ही बल दिया 
जाता है। आधुनिक प/श्चत्य चिन्तनधारा में तो आचरण-सम्बन्धी राभस्याओं 
को नैतिक समस्याओं से अलग ही कर दिया गया हैं 
इन सब कारणों से वत्तमान में यह समस्या और प्रबल हो गई है और 
हमें पुन: विच[र करना हैं कि इस युग में जीवन का उचित उद्देश्य क्या होना 
चाहिए 
विचार करने पर ऐता लगठा हैं कि वत्तं तान में मनुष्य का जीवन बड़ा 
जटिल हो गया है पूर्णतया सुदी जीवन, शान्ति, अस्तित्व-सुरक्षा और वेयक्तिक 
उत्थान के अतिरिक्त उसका संबंध समाज, राष्ट्र और दूसरे राष्ट्रों से भो बड़ा 
गहरा हैं। आज के व्यक्ति का जीवन फैवल उसके व्यक्तिगत प्रयास से ही पूर्णठ्या 
सुखी नहीं रह सकता, बल्कि उसे अवेक दुष्टियों से दूसरों पर भी निर्भर रहना 
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७८ | 
भी मनुष्य का आत्म-केन्द्रित रहना ब& 

पड़ता है। प्राचीन शत दंग, ब्ध हो गए हैं, जिनके द्वारा उसे दूसरों के 
कठिन है । कि 2 स्थाों का भी पता चलट रहता है, जिससे : नह 
जा भावना जागुृत होती रहती है ५ मनुष्य के सुखभय जीवन, शांति 
शी के प्रश्न प्राचीन जीवन की हुलना द में अब पे जाट जटिल हो 
हैं। ऐसी विषम परिस्थिति वि ले  $॥ै 7 धुदषाथों) 
बन में पते: विस्तत करना चाहिए, जो आशनिक थग के व्यक्ति, समाज एक 
कि का ने कर को ध्यान में एस. ते ह९ हों और जिनके पालन से जीवन 


पुर्णतया सुखी तथा सपन्च बन सके। | 
(0) मोक्ष-धारणा एवं सोक्ष-साधन : 


क) मोक्ष-धारणा कर 
का! मोक्ष क ) धांप्णा भारतीय न त्शिस्त्र को सव॒च्चि व ल्पना है । भारतीय 


दर्शन एवं नीतिशास्त्र का पूरा इतिहास मोक्ष की धारणा के विकास में ही संलग्न 

है। भारतीय चिन्तकों ने शुरू से ही मोक्ष की प्र प्ति के लिए प्रयास किया है| 

यहाँ के चिस्तकों ने शुरू में ही यह अनुभव किया था कि हमारा यह सांसारिक | 
जीवन दुःखों तथा मानवीय कम्जोरियों से भरा-पड़ा है । इतना ही नहीं, जीवन 
कठिनाइयाँ और मृत्यु भी एक पूर्ण जीवन की प्राप्ति की ओर संकेत करती हैं। 
बुद्ध का यह कहना बहुत हद तक ठीक ही है कि सांसारिक जीवन दु:खों से भरा 
है । भारतीय नीतिशास्त्रज्ञों ने इन्हीं दु:झो और कमजेरियों पर विजय प्राप्त करने 

के लिए मोक्ष की कल्पना की है। सह 2 
भारतीय नीतिशास्त्र की मोक्ष-धारणा हमारे आध्यात्मिक जीवन के 
विभाजन की पराकाष्ठा है। भारतीय चिन्तकों ने मानव-जीवन के चार पुरुषार्थो 
. का उल्लेख किया है--धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की अवधारणा इसी आध्या- 
... मिक जीवन की पूर्ति के लिए की गई है। 

.... मोक्ष' का शाब्दिक अथे होता है-- छुटवारा होना । इसे विभिन्‍न शब्दीं 
रा व्यक्त किया जाता है--मुक्ति' *अपवर्ग” “निर्वाण' 'कैवल्य' आदि । यद्यपि 


था 


शा क यह स्वीकार करते हैं कि मुक्ति हमारे दुः:खों की आत्यन्तिक 
ह् थापि मुक्ति के वास्तविक स्वरूप के संबंध में भारतीय 
तभ्रद हैं। सुविधा के लिये विछ्चिन्न विचारों को निम्तांकिंत 


डे ्चु-- 
ऐ हुँ री 
| 7“+#-) +*- ज «२ 
आ क्ष हीं (6 | ० 


था जा सकता है... 
5 विचारधारा--चार्वाक; 


$ ही 
थे; 
५ ३ 
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फ) भावात्मक धारणा--वेदान्त, जैन 
() सारूप्य--इ श्वर के साथ सरूपता की प्राप्ति--गीता 
(॥) सामीप्य--६ श्वर के साथ सन्निक टता--मध्व, निम्ब।क, वल्लभा- 
चाय आदि 
(7) सालोक्य--ईश्वर के प्रकाशमय लोक में निवास (बैकुण्ठ) 
--रामानुज 
(५) सायुज्य--ईश्वर के साथ संयेग--. अद्व त-वेदान्त 
(ख) निषंधात्मक धारणा : 
(3) 5 च्छेदवाद या शून्यवाद-. दु:ख का नाश--माध्यथ्रिक शून्यवाद 
(॥) निरुंधवाद-- कष्ट-निरोध- न्याय-ब शेषिक, मीमंसक आदि 
(ग) तटस्थतावादी धारणा--सांख्ययोग । 
बौद्धधर्म के कुछ ग्र थों तथा न्याय और मीमांसा-दर्शनों में कहीं-कहीं भावा- 
त्मक मोक्ष की धारणा के समथन में भी कुछ संकेत उपलब्ध हैं। 
चार्वाक को छोड़कर सभी भारतीय नीतिशास्ब्रज्ञ मोक्ष को जीवन का 
अंतिम लक्ष्य मानते है तथा इस अवस्था को सभी ढुःखों के नाश एवं पुनर्जन्म के 
बंधन से छुटकारा की स्थिति स्वीकार करते है; - जैसे---बौद्ध, न्याय-वैशधिक, 
सांख्य, अद्व त-वेदान्त आदि । परन्तु कुछ विचारक मोक्ष को केवल दु:छों के नाश 
की अवस्था ही स्वीकार नहीं करते, बल्कि इस अवस्था को आनन्द की प्राप्ति की 
अवस्था भी स्वीकार करते, हैं; जेसि--जैन, वेदान्त आदि | रामानुज दो दु:ख के 
नाश की अवस्था को आनन्द-प्र/प्ति को अवस्था का प्रथम सोपान स्वीकार करते है । 
भोतिकवादी विचान्धारा के समथक चार्वाक का कहना है कि यदि मोक्ष 
का अर्थ आत्मा वा शारीरिक बंधनों से मुक्त होना माना जाय तो यह संभव: 
नहीं है; क्योंकि आत्मा नाम की सत्ता ही नहीं है मोक्ष का अर्थ यदि जीवन-काल 
में सभी दुःखों का अंत होना समझा जाय तब भी इस तरह का मोक्ष संभव नहीं 
है | दु:खों का अंत मृत्यु से ही संभव है। इसीलिए च॒र्वाक ने मृत्यु को ही' मोक्ष 
स्वीकार किया है--“'मरणम एवं अपवर्ग:' । मृत्यु ही मोक्ष है । चर्वाक को छोड़कर 
अन्य भारतीय दर्शन अभौतिकवादी विचारधारा को स्वीकार करते हैं, जिसे तीन 
भागों में बाँटा जा सकता है :-- 

(१) भावात्मक विचारधारा--इस विचारधारा के अनुसार मोक्ष की प्राप्ति 
से दु:खों का केवल अंत ही. नहीं होता, बल्कि यह एक आध्यात्मिक आनन्द की 
भी अवस्था है। इस विचारधारा का समर्थन गीता, जैन तथा वेदान्त दर्शन 
करते हैं। मोक्ष-प्राप्तिकी अवस्था के संबंध में चार धारणाएँ हैं--(।) सारूप्य 
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-घ० ] * भारतीय नीतिशा सत्र 
अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त होने पर ३ फेम रो 3४५ 0 रे के सभान ५ ॥ 
जाता है; (#)सामीप्य अर्थाए्‌ मुक्ति की प्र(ष्ति से - 2 5 तिदेता आप्त 
करता है--इसका समर्थन बललभ।निम्बाफ / मध्व आदि हे कया है; (॥) सानोक, 
अर्थात्‌ मुक्ति की प्राप्ति से मनुष्यब कु पी मार "0 के साथ-साथ रह) 
लगता है--रामातुज ने इसका समय न किया है; हा सायुक्ष अयव मु कप हू 
पर मनुष्य ईश्वर के साथ ताद[त्म्य संबंध स्वापित॒क ले! है; गेसा किशंकराच4 
का मत है कि ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्मा ही हो जाता हैं “-ब्रह्माविद्‌ ब्रह्म व भवति'। 
(२) तिषेधात्मक विचारधारा--ईंस विच[रधारा के अनुसार मुक्ति केवल 
दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति की अवस्था है, जसा बौद्ध, न्याय-वेश बिक, सांझुष 
आदि मानते हैं । बुद्ध ने इप्ते राग-दपघ तथा तज्जन्य दु:ख के नाश की अवस्था 
कहा है। यह नतो निष्क्रिय अवस्था है और न अफर्मण्यता ही' वास्तव में यह 
कर्मों के फल के चाश की अवस्था है। इप अवस्था को बौद्ध दर्शन, में शून्ववाद 
या उच्छेदवाद भी कहा गया है । | 
न्‍्याय-वेशेषिक तथा मीमांसा दर्शनों में मोक्ष दु:ख के पूर्ण निरोध की अब- 
स्था है। नयायिकों के अनुसार यह दुःख की आत्यन्दिक निवृत्ति की' व्यवस्था है- 
-<दुःखन आत्यन्तिक वियोग:॥ वेषिक दर्शन में भी आत्मा के नौ प्रकार के विशिष्ट 
'शुणों (बुद्धिज्ञान, सुख, दु:ख, इच्चा, राग-द्व ष, प्रयत्न, धर्ष, अधय आदि) के पु 
_वित्ञाश को मोक्ष कहा गया है (नवानामात्मविशेष गुणानां अत्यन्तोच्छेदः मोक्ष:)। 
(३) वटस्थतावादी विचारधारा--सांख्य-यौगदर्शन में इस विचारधारा का 
*समर्थत्र किया गया है। सांख्य के अनुसार तीन प्रकार के दु:खों (आश्यात्मिक, 
- आधिभौषिक और आधिदंबिक) का पूर्ण त: विनाश होना ही मोक्ष है । योगदर्शन 
| भी आत्मदशंन अर्थात्‌ विभिन्‍न यौगिक अभ्यासों के द्वारा आत्पा के वस्ट्विक 
...._ स्वरूप को जान लेना ही मोक्ष मानता है । 
..... इस प्रकार संपूर्ण भारतीय नीतिशास्त्र में मोक्ष के संबंध में मोटे तौर पर 
7 विचारधाराएँ हैं--मोक्ष दु:खों की आत्यन्तिक निवृत्ति की अवस्था है तथा 
तत से एक आध्यात्मिक आनंद की स्थिति प्राप्त होती है। कुछ लोग 
प्त को जीवन-काल में ही प्राप्त मानते है; जैसे-जैसे, बौद्ध और वेदान्त 
परन्तु कुछ विचारक मोक्ष की अवस्था को मृत्यु के बाद की अंवस्थी 
बरशेपिक, सांख्य आदि । इत दोतों ही विचारधाराओं की 


| के! 


जम 
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भी कुछ मतभेद है। अधिकांणत: प्राचीत विच[रक (बौद्ध तथा शांकर वेदान्त को 
कर) व्यक्तिगत मुक्ति में ही विश्वास करते हैं । परन्तु आधुनिक युग के विचा« 
रक इस विचारधारा का खंडन करते हैं और सामूहिक मुक्ति पर ही' बल देते हैं। 
इस संबंध में महात्पा गांधी, टैगोर, श्री अरविन्द, डाँ० राधाकृष्णन तथा मौ० 
इकबाल के विचार उल्लेखनीय हैं। लगभग सभी समक्रालीन धिचारक सामूहिक 
मुक्ति में विश्वास करते हैं तथा कुछ लोग तो व्यक्तिगत मुक्ति को सामूहिक मुक्ति 
के अभाव में असंभव भी मानते हैं । 
व्यक्तिगत मुक्ति की आलोचना करते हुए महात्मा गांधी ने कहा है कि 
जबकि मानवता भी अपूर्णता की अवस्था में है, किसी व्यक्ति के लिए पूर्गता प्राप्त 
करना असंभव है । जबतक माजवता में अपूर्ण ता, दु:ख और अज्ञानता रहेंगी तब- 
तक पूर्ण एवं दवीं प्राणियों का प्रादुभाव होना असंभव है । इस्तीलिए गांधी जी ने 
सामाजिक उत्थान एवं पूर्ण मानवता के दंवीकरण पर ही बल दिया हे । 
श्री अरविन्द भी विश्व-विकासवाद ((०थञ्राऑं० एए०प्ंणा) की चर्चा 
करते हुए कहते हैं कि प्रकृति और मनुष्य ईश्वर की एकता प्राप्त करने के लिए 
प्रयत्त कर रहे हैं । टगोर भी इसी विच[रधारा का समर्थन करते हैं। डाँ० राधा- 
ज्कृष्णन का भी विश्वास है कि पूरे विश्व की मुक्ति के पहले व्यक्तिगत मुक्ति प्राप्त 
हो ही नहीं सकती । इस विश्व में जबतक अपूर्ण ता, अज्ञान एवं दु:ख की अधिकता 
है तथा वातावरण पूर्णठ: पवित्र नहीं हो जाता है तब॒ तक मानवता से पूर्ण एवों 
मुक्त व्यक्ति का उत्पन्त होना असंभव है । इसलिए उन्होंने भुलों को सुधारने तथा 
कुरूपता को समाप्त करने पर बल दिया है। केवल पूर्ण मानवता ही पूर्ण व्यक्ति 
को उत्पन्न कर सकती है । इस संबंध में वे पृ आशावादी हैं क्रि एक समय आ 
सकता है जव सभी व्यक्ति ईश्वर के सान्निध्य को प्राप्त कर सके ।' 


#]667:5 0076 8 0776 )॥०॥ ४] 400॥7ए]009[5 जज] 06007१6 
. 8075 ०7 0509 8700 96 760९४९०९ 777/0 6 ९0०9 ० गशणाराए जात 
6 ए०7]0 5$ ॥९0९९७४॥750. (॥6  ०॥0 0०7 (6 9]04 $ 7७३०॥९१, ६४ 806 
आा०३ए९४ 7०७0 96 70 7076, (8॥73]855$ 800 (8050०0067( 3[076 ॥७॥5 
$ ..-]6 ७॥0 ०07  0॥76 7580$ 06 906600 ० ण्ाक्यांए, शोक्ष& 
]6 687(॥ ९7]॥| ७6 ॥0]| 0। 08 ॥709]०029 ०१ (8 $.॥.,, 


09/. $. 99॥/9/075॥/॥97 5 व ॥983॥5005 ४४७४४ 0 तक. 
छ90- 245-46- 


508977606 0०५ ?20+5 509॥0॥6/ 


.. जड 


२3 भारतीय नीतिशास्त्र 
घर ] ४ दशक ही चिप भ 


हर ३०२३४०४+ संबंधी वैचारिक विभिन्‍नताके समान ही मोक्ष की प्राच्ति 
रे टीय नौह्शास्कशों में मतभेद हैं; क्योकि यह एकमात्र 
पर कप रस हर | व्यावहारिक महत्त्व भी है । यह आध्यात्मिक 
हज शखर दत्व है, जिरुके हरा हम सांसारिक दु:खों का पूर्ण विनाश 
शक के बंधनो से छुटकारा पा रुवते पर ही है 4:30 वैज्ञानिक >अफ 
के संबंध में अस्क अर्ुसंधोन एवं प्रथ.ग पर।म्न 'ब्द्या में चल रह है ॥ ॒ के तीय 
विन्तकों ने विभिस्न म्तुप्यों के शारसिकि एवं मानसिक निर्माण एव अभिरुचि को 
ध्यान में रखते हुए हर एक के लिए उसकी प्रवृत्ति के अनुकूल साधनों 95 चर्चा 
की है। सभी व्यक्ति समान प्रवृत्तिवाले वहीं होते है--कुछ व्यक्ति ०5) होते हैं 
कुछ कर्मठ होते हैं, कुछ धार्मिक एवं भक्त-प्रक ति के होते है । इसीलिए तीन प्रकार 
के मोक्ष के साधनों की चर्चा की गई है--ज्ञान-मार्ग, कर्मे-मार्ग एवं भक्ति-मार्ग । 
ज्ञान-पिपासु के लिए ज्ञान-मार्ग, कर्मठ व्यक्तियों के ,लिए निष्कामकर्म का मार्ग 
और भक्त एवं घामिक प्रकृतिवालो के लिए भक्ति-मार्ग । | 
 चार्वाक दर्शव को छोड़कर जो कि मोक्ष को जीवन का चरम लक्ष्य स्वीकार 
नहीं करता, भारतीय परम्परागत दर्शन में अनेक प्रकार के मोक्ष-साधनों की चर्चा 
. पाई जाती है। बौद्ध दर्शन का अष्टांग मार्ग, जैन दर्शन की त्रिरत्न-कल्पना, । 
... ्याय-वेशेषिक का तत्वज्ञान; सांख्य का विवेक-ज्ञान, योग-दर्शन का अष्टांग योग: 
. त्था वेदान्त दर्शन का साधन-चतुष्टय इत्यादि प्रमुख हैं । इस अध्याय में केवल 
. तन श्रमुख साधनों--ज्ञान, भक्ति और कर्ममार्गो-की ही चर्चा की जाएगी, 
.._ जिनके परस्पर संबंध को लेकर कापी विवाद है । कुछ अन्यान्य विचारक मोक्ष. 
' कप. छह साधनों का भी उल्लेख करते हैं-- 
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कद, विस क हीं 
विरोधी नहीं हैं, बल्कि एक ही आदर्श अर्थात्‌: 
वा किसी: तप में पहले बनाए गए 
३ तह | इसलिए यहाँ पर तीन प्रमुख साधनों- 
«जया इसके परस्पर संबंधों की ही चर्चा 
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भारतीय नीतिशास्त्र की पूव॑मान्यताएँ उसके विभिन्‍न पक्ष (कह 
हैं प्राचीन काल से ही भारतीय परंम्परा में योग के तीन साधन माने जाते 
>>कसे, उपासना और ज्ञान । भगवदगीता में भी इन्हीं तीन प्रकार के योगों की 
चर्चा की गई है--ज्ञानयोग, भक्तियोग और कर्मयोग । स्वामी विवेकानन्द ने भी 
इनको स्वीकार करते हुए एक और 'राजयोग' की चर्चा की है। इनके अतिरिक्त 
मध्यकालीन संतों ने हठयेग, कुण्डलिनी योग, सहजयोग, शब्दयोग आदि का भी 
उ ल्लेरू्‌ किय पृ है | हरि स्मरण और की सं नके द्वारा भी सिद्धि प्रोष्ड:करन नी अं 
है । समकालीन युग में महात्मा गांधी ने सेवायोग और अनासक्ति योग का उपदेश 
दिया है। इतनी विभिन्‍्तता के होते हुए भी दूसरों के मार्ग से मुग्ध होकर अपने 
मार्ग को छोडना अनुचित बतलाया गया हैं। गीता तथा योगवासिष्ठ में बताया 
गया है कि बिना सार्ग-परिवत्तेन किए अपने मार्ग के अनुसार कर्म-संपादन से ही 
मनुष्य सिद्धि प्राप्त कर सकता है-- 'स्वे स्वे कर्मण्यभिरत; संसिद्धि लभते नर: । 
(गोता, १८४४५) । योगवासिष्ठ में यह भी लिखा गया है कि जिस साधना से किसी 
की उन्नति होती हो उसके लिए वही ठीक हैं। सको छोड़ना न शोभा देता है 
न सुखकर है, न हितकर है और न शुभ फल देनेवाला है । (६॥२:१३०।२) । 
ज्ञानयोग- एक तत्त्व के अभ्यास को योगवासिष्ठ में ज्ञानयोग की संज्ञा दी 
गई है । भारतीय दार्शनिकों ने मोक्ष की प्राप्ति के लिए तत्त्वज्ञान को अत्यावश्यक 
माना है। परमार्थ की बात की कौन कहें, लोकिक व्यवहारों में भी वही सफल 
होता है, जिसके अपने वातावरण का पूरा ज्ञान हो । यही कारण है कि यहाँ के 
अधिकांश चिन्तकों ने दु:खों से निवृत्ति के लिए तत्त्वज्ञान को अनिवार्य बतलाया 
हैं । अज्ञान के कारण ही हम अपने स्वरूप को भुूल-कर दुतिया के कामों में फंसे 
रहते हैं । यहाँ चक कि आत्म (और शरीर के अंतर को ही भूल जाते हैं और इसी 
कारण अनेक प्रकार के राग, द्वरष, कलह, पाप इत्यादि दुष्प्रवृतियों में फंसे रहते 
हैं। बौद्ध, जन, न्‍्याय-बैशेषिक, सांख्य-योग, वेदान्त आदि दर्शनों में तत्त्वज्ञान को 
मक्ति के लिए. आवश्यक बताया गया हैं तथा अविद्या को ही सभी ढुपखों का 
मल कारण बताया गया है । महात्मा बुद्ध ने तो अविद्या को ही सभी दु:खों का 
मल कारण बताया हैं । शंकराचार्य भी सभी बंधनों का कारण अविद्या या माया 
को मानते हैं । अपने स्वरूपे के वास्तविक ज्ञान से हते' पता! चलता है गा है; 
और ब्रह्म का एक ही स्वरूप हैः 'जीवो ब्रह्म व नायर: (जीव ब्रह्म ० हें र 
नहीं )। शंकर के अनुसार जीवन का एकमात्र नक्ष् ब्रह्म-प्राष्ति ही हैं | 
ज्ञान के बिना संभव नहीं है- ऋते ज्ञानाग्नमुक्ति: (जन के बिता मुक्ति नहीं है - 
सकती) छान्दोग्योपनिषद्‌ में लिखा है कि आत्मा को जाननेवाला शोक से पार हो 
अता हैं-- ''तरति झोकमात्मवित” (७।१।३) । ब्रह्म को जाननेवाला ब्रह्म ही होता 
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भारतीय नीतिशास्त्र 


पड] 
पर ज्ञान-मार्ग का अन 


_-'ब्ह्मविंद्‌ ब्रहाँ ब भवति ।' इस तरहें का जन हो जाने 
5 करने कमर की वस्तुओं के प्रति उद (सीन हो जाता हैं। उसे ससा+ 
मिथ्या एवं अनित्य मालूव पड़ने लगता है । -224॥#%४ न अनुसार अआत्मज्ञान छ& 
प्रंथास है और ब्रह्म में विलय परम लक्ष्य है। उप नव ४ अनुसार तो समस्त 
जगत ही ब्रह्म है --'सर्च खल्विरं भ्रहँ' और संभी जीव ब्रह्मा है 5 जजजीबो ब्रद्म॑ व 
नापर: । 'अथस आत्मा ब्रह्म ॥ उपनिषदों में ब(र-बार इसका उपदेश है कि 
आत्मान विधि अर्थात्‌ आत्मा को जानो । अपने स्वरूप का विश्लेषण और निरी 
क्षण करके इस अंजर, अबर, अबिनाशी, सच्चिदानन्द-रूप आत्मतत्त को क 
अनो--“आत्मा वा अरे ओतब्यो दृष्टब्यो सन्‍्तव्यों निदिध्यासितव्य:”” | 
उपयुक्त अकार से एकतत्व की साधना को ज्ञान-मार्ग कहा गया है । यह 
अत्यन्त कठिन मार्ग है। शंकर के अतुसार इतके अव्विकारी सब नहीं हो सकते | 
वही इसका अधिकारी हो सकता है, जितते अत जीवन में से 'धत-चतु ध्ट्य 3८ 
अभ्यास कर लिया है| ये चार साधन हैं--- शी 
(१) नित्यानित्य वस्तु-क्निक (॥) इहामुत्ता4 भोगजी राग्य, गा 
मादि साधन सम्पत्‌ और (९) मुयुक्षुत्व । इनके अभ्यास से मन इतना 2: 
सुक्ष्मभेदी हो जाता है कि वह आत्मजिन्तन तथा आत्मज्ञान प्राप्त करने में है 
हो जाता है 0 चतुष्टय से ह संपन्‍न व्यक्ति ही ब्रह्म त्नेक्यज्ञान' को प्रा >औक 
सकता हैं। शंकर के अनुसार सभी उपनिषदों, ब्रह्म-सूत्र तथा गत का 
प्रयोजन इसी ज्ञान-मार्ग का उपदेश देना हे । आत्मा फो पर्ण कि रत 
कुछ और करना शेष नहीं हम  अिजापमो लेते पर 
शोक, मोह और भय नहीं "है जाता | वह जीव-पुक्त हो जाता है । उसे दु:ख 
है कराए कक 0 क 
से समता का 785 होता | बह परमानन्द स॑ससम्न रहता है सभी प्राणियों 
ड्से किसी का ऊरदा हरे बुक अनासक्त भाव से कर्म संपादन करत हि 
0 पका वन नहीं रहता । वह जीते-जीते भी | है। 
डैता है । ऐसे ही व्यक्ति को बौद्धधर्व गा नम हि विकल्प कर 
बा धिसत्व और जेनधर्त में 'अहंत 


2 3 कैथादिष्जिलि गगे ।? प्राण्डिय | 
सा 2 १8 हर मे अचु राग होना ही भ क्तिहैं-- 
नारद के मत में सब कं को भगवान के अप 
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करना और *गदान वा थोड़ा-सा भी बिस्मरण होने परम व्याकुल हे.ना ही 
भक्ति है--''नारदरतु तदपिताखिलासारता तद्विस्मरणे परमत्याकुलतेति ” ? 
गीता के अनुसार जब भक्त को यह ज्ञान हो जाय कि संसार में भगत्रान के 
सिवा कोई अविनाशी और सार बरतु नहीं है, समस्त पदार्थ उसके ही रूप है 
और समस्त संसार का संचालन, नियमन और उत्पत्ति, स्थि/[ तथा संहार उसी 
भगवान की इच्छा और शक्ति से हो रहा है, तब संसार की वरतुओं से रुचि हट- 
कर भगवान में उसकी भक्ति हो जाती है । इस प्रकार कै भाध्यात्मिक विश्वास 
के कारण भक्त का भगवान के ऊपर पूर्ण भरोस्रा हो गाता है भौर उसी को प्रसन्न 
करने के लिए वह संपूर्ण कर्म करता है। यहाँ तक कि उसकों अपने व्यक्तिगत 
जीवन के लिए किसी विशंष १ त्तंब्य की इच्छा नहीं होती । उसका जीवन ही 
मानो भगबान के लिए और भगवद्भक्ति में बीत॒ता है । गीता में लिखा है कि 
। जो पुरुष मुझमें अनन्य चित्त से स्थित हुआ, सदा मुञ्षको स्मरण करता है, उस 
। निरन्तर मुझमें युक्त हुए योगी के लिए में सुलभ ह*, अर्थात्‌ सहज ही प्राप्त हो 
जाता हे ( ८।१५ ४) । 'प्रमश्वर के ध्यान के अभ्यास-रूप योग से युक्त अन्य तरफ न 
दिव्यपुरुष को, जान.वाले चित्त से निरत्तर चिन्ट न करता हुआ पुरुष परम ,्रकाश-स्वरूप 
अर्थात्‌ परमेश्वर को ही प्राप्त होंता हैं' (5१८) । भगदान की भक्ति करनेवाला 
अंत में भगवान को प्राप्त कर लेता हैं--- 'जो सब कर्म मरे लिए करता हैं, जो 
मुझे ही परम लक्ष्य सम्झता ह, जो विषयों में आरूक्त नहीं हैं, जो किसी भी प्राणी 
से बेर नहीं रखता, ऐसा भक्त मुझे प्राप्त कर लेता है! (१५१५) | यहाँ तक कि 
पूर्ण आस्थावानं भक्त के लिए भगवान का अधदेश है कि रब कत्तब्यों को छोड़कर 
मेरी शरण में आ, मैं तुझे सब पापों से मुक्त कर दूंगा : 
“सर्व धर्मान्‍्परित्यज्य मार्मेक शरणं व़्ज । 
अहूं त्वा सर्वपापेम्यों सोक्षयिष्यासि मा शुत्त: । का 
(गीता, १८६६) 
इस प्रकार परमात्मा का अनन्य भक्ति से मनन, पूजन एंव पूर्ण आत्म 
समपंण ही भक्तियोग का संबल है । नारदभक्तिसूत्र में परमेश्वर से प्रति परम प्र म 
को ही भक्ति कहा गया है--“सो त्वस्मिन्‌ परमप्र सरुपा ।* शाण्डिल्य-सूत्र के 
अनुसार “ईश्वर के प्रहि परम अनुराग का नाम भबिट हे । इस अंदुराग या प्र्म 
से जीव अमृतत्व को प्राप्त करता हैं । इस तरह भक्त का अब के भगवान के 
प्रति अनुराग । यह अनुराग स्नेंह,प्रे म और श्रद्धा कै रूप में व्यक्त ट्रीता हैं। मधुसूदन 


. वही, पू0 १६। 
2. नारदभक्ति सूत्र ।२॥ 
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बे हैं भगवान के प्र मे से द्रवित होकर 
ग्रेथों में भवित के तीन रूपों की 
+ भक्ति और पराभक्ति। विश्नि 
कीर्त ते, स्वरण, पादसेचा 
ते हैं। ह्स तरह की 


सरस्वती के अनुसार भक्ति-मार्ग का मतल 
उनके साथ सचिफल्प तादात्म्य-भाव | प्राच/न 

चर्चा पाई जाती है --विधियुक्त भक्ति, राग।त्विक 

युक्त भक्ति औरम्भ की अवस्था है, जियमें श्रवग,मतन, है 
अंचेना, दोस्यभाव सख्यभाव आदि अंदक भाव उत्तन्‍न हैं। 
भैषित की अवस्था सथुग-भक्ति की अवस्था हैं। रागत्लिका भक्ति वह अवस्या 

है, जिसमें भक्त भगवान के ध्यान में मर्त होकर तस्नय ही जाथ । नारदभक्ति- 

में इस अवस्था का वर्गन करते हुए लिखा है कि भक्त परमात्मा के ध्यान में 

तलल्‍लीन हो जाता है, कृतकृत्य हो जाता है। उसके हृदय में परमात्मा के सिचा 

और किसी वस्तु की इच्छा नहीं रहती । इसे न सांसारिक वस्तु में रुचि रहती है 

और न वह किसी लौकिक वस्तु को प्राप्त करने का ही यत्न करता है । वह परमा- 

त्मा की धुन में मस्त रहता है। इत तरह की भक्ति की पराकाष्ठा श्रीकृष्ण के 

प्रति गौवियों में पाई जाती है. (“था ब्रजगोपिकानाम्‌”) । नारद के अनुसार 

. अंक्ति से मनुष्य सिद्ध हो जाता है, अमर हो जाता है, तृप्त हो जाता हैं । भक्त 
ही जाने पर मनुष्य त किसी वस्तु की इच्छा करता हैं, न शोक करता है, नद्वष 
_- करता है, न किसी वस्तु में आसक्त होता है और न उसे विषय-भोगों की प्राप्ति 
(६ ... में उत्साह होता है--०्यत्प्राप्प न किज्चिद्वाआछति न शोचति न द्वेष्टि न रमते 
. नोत्साही भ्रवति ।” यहाँ पर निष्काम भक्ति को ही महत्त्वपूर्ण बत॒लाया गथा है । 
. यहाँ तक किसंसार से मुक्ति की कामना के लिए भी भक्ति-मार्ग को ही अपनाना 
चाहिए--“तस्मात्सव ग्राह्मा मुमुक्षुभि : “ । नारदभक्तिसृत्र में भक्ति के चार 
साधनों की चर्चा की गई है--विवय-त्याग और संगत्याग से संपन्‍न होता, अखंड 
"अजन कग , लोक-समाज में भगवद्गुण-श्रवन और कीत्तं न तथा महापुरुषों का 
| इुले भ, अगम्य और अनोष महापुरुषों का संग हो है--महत्संगस्स 
9मोधदच ।”? यहाँ तक कि भगवान और उनके भक्त में कोई 


१ कजड 


| को भावलसमुद्र में इतना डुआ देता है कि 
केवल अपने इ«्टदेव भगवान को साथ तन्‍नय हो जाता 
अंतिम अवस्था है। इसमें सवंत्र ब्रह्मा की अनुभुर्ति, 

है 4४ 58 : 
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जअहाभावता और ब्रह्म की क्रिपा हो ते लगती है । इप अवस्वा में पहुँचते पर और 
5छ करना शेष नहीं रहता । सभी अज्ञान समाप्त होकर केवल ब्रह्म का ज्ञान ही 
रह जाता है। सभी बंधनों से मुक्त होफर मनुष्य भगवदप॑ ण-भाव से कर्म करने 


लगता है और मुक्ति का अनुभव करने लगता है । गीता में इस स्थिति का वर्णन 


करते हुए लिखा है कि 'इस अवस्था में गक्त समस्त जगत्‌ | अपने में, और अपने 
को समस्त जगत्‌ में, और सब जगह सबकी समान भाव से देखने लगता है । इस 
रह को तादात्म-भक्ति के द्वारा भक्त अंत में सच्चिद्रूप परमात्मा में विलीन हो 
दा हैं। मुण्डकोपनियद्‌ में लिखा है कि इस प्रकार का अनुभवात्मक ज्ञान॑-प्राप्त 
व्यक्ति नामरूप से विमुक्त होकर परम उस्य ब्रह्म में इस प्रकार लीन हो जाता है, 
जैसे समुद्र की ओर जानेवाली नदियाँ अवने नाम-हूवों को त्याग कर समद्र में 
विलीन हो जाती हैं । | 
ऊर्म भार्ग : 


पाश्चात्य विद्वानों का यह आरोप रहा है कि भारतीय दर्शन और नीति 
परलोकवादि एवं पलायनवादी है। हिन्दू धर्म एवं नैतिक चित्तत का लौकिक 
जीवन में, जो दु:खों से भरा-पड़ा है, कोई प्रयोजन नहीं है । इत्जिए वप्रक्ति को 
इनकी प्राप्ति में व्यथे का समय बरबाद नहीं करना चाहिए; क्योंकि इनसे मोक्ष 
जीवन वग परम पुरुषार्थ कभी प्राप्त नहीं किया जा सकता है | परन्तु ये 
सभा आक्षेप हिन्दू धर्म एवं नीतिशास्त्र के उद्देश्य को गतत ढंग ते समझ रे के कारण 


किए गए हैं । भगवद्गीता द्वारा प्रतिपादित कमंमार्ग इन आरोपों का करारा 


जवाब है । 


70 | 


नासक 


क्रिया-प्रधान या कर्मेठ व्यक्तियों के लिए भारतीय नीतिशांस्त्र में कममागं 
कि बड़ी विस्तृत चर्चा है | लोकमान्य तिलक, मह।त्मा गांधी अएदि के विचार में 
तो कर्ममार्ग का प्रतिपादन ही गंता का प्रमुख प्रयोजन है । गीता के अनुसार 
बिना फल की आशा किए निष्काम-भाव से कर्म-पंपददन करने को ही कर्मयोग 
कहा गया है। प्रो० हिरियन्ना के अनुसार गीता द्वारा प्रतिपएदित कर्म योग कमै- 
त्याग का उपदेश नहीं देता, बल्कि कर्म-फल त्याग की शिक्षा देंता है । गोता में बड़े 
_बिस्तार से यह बतलाया गथा है कि सकाम भाव से या फल की प्राप्ति की आशा 
से किए गए कर्मों से ही बंधन होता है, जिस प्रकार कच्च। बीज ही जमौन में - 
डालने से अंकुरित होता है, परन्तु भूना हुआ बीज डालने: से नहीं; ठीक- उसी 
प्रकार केवल फलासक्तिसे किए गए क॒र्य ही बंधन उत्पन्त करते हैं, अनासक्त भाव 
: से किए गए कर्म नहीं । प्रत्येक व्यक्ति जीवन-भर कुछ-न-कुछ कर्म करता ही रहता 
है और उनके फलों को भी भुगतता रहता है। कम करने में व्यक्ति को स्वतंत्रता 
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बट ] भारतीय नीतिश[स्त्र 
है, परन्तु कर्मों के फल को भोगने में वह परतंत्र हैं । च! हे हम शुभ कर या अशुभ 
सभी कर्मों के फल भोगने ही पड़ते हैं--अवब्यगेव भोक्तव्यं कृत कर्म शुभाशुभम , 
तौन प्रकार के कर्म माने गए है-- नित्य कम॑, नैहित्तिक कर्म और काज्य 
कम । नित्य कम वे हैं, जिन्हें प्रतिदिन हमें जींवन-निर्वाह के लिए अनिवार्य ह्प पे 
करना पड़ता है। नैस्त्तिक वर्म वे हैं, जिन पर विशेष अवसरों, अवस्थाओं थ 
परिस्थितियों में करमा पड़ता है। ये कर्म व०क्तिक और सामाजिक अभ्युदय तथा 
नि:श्रोयस के लिए परमआवश्यक हैं | तीसरे प्रकार के काग्य क्रम॑ वे है, जो किसी १८ 
की कामना की पूर्ति के लिए किए जाते हैं । इन क्रियाओं के उचित-अनुचित फलों को 
भी भुगतना पड़ता है । यही कम वास्तव में हमें जीवन के बंधनों से बाँधते हैं। इसलिए 
कर्म-प रू के नियम से छुटकारा पाने के लिए काम्य कर्मों का ही पूर्णतया परित्याग 
करना पड़ेगा । नित्य और नंम्त्तिक कम के परित्याग की कोई आवश्यकता नहीं 
है; क्योंकि इनके संपादन से हमारा चित्त शुद्ध होता है, बुद्धि निर्मेल होती है और 
आ मज्ञान में भी सहायता मिलती है | गीता में इसे बड़े स्पष्ट रूप से कहा गया है: 
कि कर्मो को न करने से निप्कामता को प्राप्त नहीं किया जा सकता और न कमों 
को त्याग देने से सिद्धि ही प्राप्त की जा सकती है; क्योकि कोई भी पुरूष क्विसी 
काल में क्षण-मात्र भी कोई कर्म किए बिना नही रहता। नि;सन्देहु सब लोग 
प्राकृति से उत्पन्न हुए गुणों द्वारा परवश होकर कम करते हैं। यहाँ तक कि जे 
मूढ-बुद्धि पुरुष हठपूवंक कर्मेन्द्रियों को रोककर इन्द्रियों के भोगों की मन में कल्पना 
करता हैं, वह मिथ्याचारी कहलाता है | इसलिए श्रीकृष्ण ने अर्जुन को परामश 
दिया कि तुम उचित कर्मो को करो; वर्योंकि कर्म न करने की अपेक्षा दर्म करना 
श्रेष्ठ है, और कर्म न करने से शरीर-धारण भी न हो रुकेगा ।? इस प्रकार योग- 
वासिष्ठ और गीता दोनों ही ग्रन्धों में यह बतलाया गया है कि मनुष्य को कर्मो का 
कभी भी परित्याग नहीं करना चाहिए | योगवासिध्ठ में वसिष्ठ मुनि ने श्रीरामचद्ध 
को यही उपदेश दिया था कि “कर्म ही पुरुष हैं और पुरूष ही कर्म है।' सोचना 
विचारना, अनुभव करना कल्पना करना, आदि सभी क्रियाएँ तो मानप्तिक ही 
हैं। इन क्रियाओं से बचकर हम कैसे रह सकते हैं ? इसी लिए गीता का कहना हैकि 
भनुष्य का यह सोचना गलत है कि अमुक कर्म करने से हमको अमुक ८ ल मिलेगा । 
फल देना तो भगवान के हाथ में है। किस कम का क्या और कब फल होगा, यह 
_. *खराधीन 'है॥ इसीलिए श्रीक्षष्ण ने अजु'न से कहा कि तेरा अध्विकार कर्म 
पक सीमित हैं, फय उत्पन्न करता तेरे हाथ में नहीं है । इसलिए बिना कर 
न सम बुद्धि से तू कम किए जा-..“कर्मप्येवा:धिकारस्ते मा 
य ३॥४,६८॥. 
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स्तन 
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फलेषु कदाजन /”! जब बर्म किए बिना जीवन में काम चल ही नहीं सकता-- 
“न हि कश्चित्‌ क्षणमपि लातु तिष्ठत्यक्मंकृत्‌-- तब कर्म का परित्याग करना 
बड़ी भूल और हटबरमता है। रूभी कर्मो के करने से पल नहीं उत्पन्न होता । 
श्रीकृष्ण ने अजु न को बताया कि योग में स्थित हकर कम करो। योग से यहाँ 
तात्पय हू कर्मों के करने में कुशलता-- 'योग:कर्मस कौशलम।” कर्म का उद्देश्य 
क्या होना चाहिए इसक सम्बन्ध में गौता का आदेश है कि लोक-संग्रह को ध्यान 
में रख ले हुए कम॑ करना था हिए । अर्थात्‌ अपने लिए नहीं , लोक-कल्याण या लोक 
व्यवस्था के उहू य से कर्म करना चित है । अनारुक्त होकर (अपनी किसी कामना 
को बिना) किए हुए कर्म बन्धन को उत्पन्न नहीं करते । जिसके सब सद्योग कामना 
से रहित हैं, जिसने कर्म के पलों में कोई आरूवित नहीं *खी, जो नित्य तृप्त हें, 
अर्थात्‌ जिरुको कर्म से बुर प्राप्त होंने की इपछा ही नहीं है, वह कर्मों में लगा हुआ 
भी कोई कर्म नहीं करता ॥ इस प्रकार अनासवत भाव से लोक-संग्रह मात्र के 
लिए कर्म करता हुआ व्यक्ति अंत में परम-पद को प्राप्त कर लेता है। यहाँ तक कि 
गोटा में यह भी बंतलाजा गया हैं कि अगर उपयुक्त प्रकार से कर्म करने में कठि- 
नाई हो तो सब कर्मों को $गवान को समपित करके, उसको ही प्रसन्न करने के 


लिए कर्म करने से अंत में व्यक्ति परमप॒द प्राप्त कर सकदा है । जो कर्मों के फल 


की इच्छा न करते हुए कर्म करता है और सब कर्म ब्रहा को अपंण कर देता हैं, 
दह पाप से वेसे ही बच जाता है जैसे कम्ल का पत्ता पानी से (४० ५॥१०) । 
इस तरह कर्म करनेवालाअव्यय और शाश्वत पद को प्राप्त कर लेता हैं। (॥०७१८।५६) 
इस प्रकार गीता का निष्काम कर्मयग ४क्ति-मिश्रित्‌ है और सभी प्रकार 
की आसक्ति को त्याग कर +गवान के आज्ञानुसार कैवल ४.गद दर्थ समत्व-बुद्धि से 
शास्त्र-विहित व त्तंव्य कर्मों का करना ही उसका प्रयोजन है। यहाँ तक कि गीता 
में कर्मंयोग को ज्ञानयोग से भी श्रेष्ठ कहा गया है--- 
संन्यास: कमंयोगइअ निःश्रे यसकरावुभो | 
त पोस्तु कर्मसंन्यासात्‌ कर्मयोगो विशिष्यते 
कर्म-संन्यास और कर्मयोग-ये दोनों ही परम कल्याण के करनेवाले हैं, 
परन्तु इन दोनों में कर्म संन्यास की अपेक्षा कर्मयोग ही श्रेष्ठ है । 
॥. गीता,अव्याय २।४७। 
2. वही, अ० ३॥५॥ 
3. गीता, अ० २।५०। 
4. वही, अ० ४।१६, २१ । 
5 वही, अ० ५॥२। 
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8० 
गया संच्यास प्रार्गं की अपेक्षा एक औ+ 


है कि जहाँ संस्थास-मार्ग व्यक्त ते क्ति '+ ४४5 ४) ; $4 कमं-पाग ने 
क्ति का साधन है इसीलिए इसके तभी ४५५४१ ल्‍ जान प्रति के 
हक के अपने कल्याएं के लिए कोई मे आर कब नहीं रह जाता पे ै 
विपरोत यद्षपि कर्मकोगी के लिए अपनी स्वार्थ पूति के हंतु कुछ भी कत्तं् 
हैं, फिर भी लोध-फल्याण के लिए वह सारे सांस रिक कर्म करता रहता ॥ | 
उसके प्रबल समर्थक श्रीकृष्ण, जनक आा दि बड़े-बड़ें ब्रह्मशानी भी लोक-कत्य के 
लिए सदा सांसारिक कम करते रह । 
ः. स्वामी विवेकानन्द के अनुसार निष्काम-भाव से किया गया दुनिया झा 4 
प्रत्येक कर्म पवित्र है और कर्त्तव्यतिष्ठा भगवत्युज। का सर्वोत्क्रष्ट रूप है, बुद्ध जी 
की अ्रांत, अज्ञान-तिमिराच्छन्न आत्माओं को ज्ञान और मुक्ति दिलाने में 
कर्लव्यनिष्ठा निश्चय ही बड़ी सहायक हूँ । निष्काम कम का अथ स्पष्ट करतेशा | 
स्वामी विवेकानन्द ने लिखा है कि आजक लू बहुत -से लोग इसका यह अथ॑ समझे | 
को ' हर हो; न विषाद | यदियहे | 
| को निष्काम कर्मी कहा जा सक््ता 
और ऐस करने में उन्हें कु छ भी दःत 
[बाब छीनकर उनका 
तो क्या उन्हें भी निष्काम 2227 की प्रवाह न करें, 
ही हो तब ऋर, हे अर के. 223. ५ ही! म्‌ कर्म का अं ऐसा 
गिना जा सके “2 अधराधीहको भी निष्काम कमियों में 
' गे नई भयानक सिद्धास्त का प्रतिपादन किग्रा गया है। 
देती हैं। हमें योग 
कार को एकाग्रता 
हीं रह जाता । जा 
पैषों का प्रभाव नही 


| | और अनातकत 


कृर्म-मार्गे की शौन-म 


हैं । कुछ पशु अपने च्च 
का अनुभव नहीं होता । ड! 


॥। ४ 2720 509॥76[ 
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सभी मार्गों का परस्पर सहपोग आवश्यक हैं ? इस प्रण्न को लेकर यहाँबड़ा वित्राद 
रहा है कि मोक्ष की प्राप्ति के लिए हम किस मार्ग को अयनाएँ । क्या कोई एक 
मार्ग सर्वेश्नंष्ठ है और अन्य इसके संह[यक हैं ? क्या सभो मार्गों का समन्वय होना 
चाहिए ? इसको सपुच्चयवाद ([000076 ० ((0-०70/7960॥) कहते हैं । एत- 
द्संबंधी प्रश्नों का इस प्रकार विश्लेषण किया जा सकता हैं: 
(१) क्या तीनों मार्ग स्वतंत्र रूप से मोक्ष की प्राप्ति के साधन हैं ? 
(२) क्‍या इनमें से एक प्रमुख है और अन्य दो मोक्ष की प्राप्ति में आरं- 
भिक सहायक हैं तथा परिपक्वता प्राप्ति के बाद समाप्त हो जाते हैं ? 
(३) क्या एक मार्ग दो मार्गों का सहायक है ? ह 
(४) क्या तीनों मार्ग एक-दूसरे के पूरक है? 
(५) क्या तीनों मार्ग परस्पर विरोध्री' हैं ? 
प्रथम विकल्‍प का तात्पयं होगा--(3) केवल कर्म, (9) केवल ज्ञान, 
(70) या केवल भक्ति के अनुसरण से ही मोक्ष की प्राप्ति संभव है | इसी प्रकार 
दूसरे विकल्‍प का तात्ययें होगा कि () कर्म प्रमुख है तथा ज्ञान और भक्ति आरं- 
जझिक या सहायक है, (7) ज्ञान प्रमुख है और भक्ति तथा कर्म मात्र सहायक हैँ; 
या (४9) भक्ति प्रमुख है और अन्य दो मत-सहायक हैं। तीसरे विकल्प में भी विभिन्न 
प्रकार के संयोग हो सकते हैं; जैसे--(१) ज्ञान और वर्म , (२) कर्म और ज्ञान, 
(३) ज्ञान ओर भक्ति | समुच्चयवादी चौथे विकल्प को स्वीकार और पाँचवें को 
अस्वीकार करते हैं । कोई-कोई कहते हैं कि ज्ञान और भ्राक्ति के अभाव में केवल 
कर्म व्यर्थ है । इसोलिए इस प्रकार के घिकल्य को कि मात्र क्म-मार्ग, भक्तिमार्ग , 
या ज्ञान-मार्ग पर्याप्त है. स्व्रीकार नहीं किया जा सकता । 
विभिन्न भारतीय नीतिशास्त्रों में सांख्य मोक्ष की प्राप्ति के लिए 'केवरू 
ज्ञान को आवश्यक माना गय। है । वहाँ ज्ञान का अर्थ हैं “पुरुष को प्रकृति के स्वरूप 
का वास्तविक ज्ञान जिसे सांह्व रर्शन में 'विवेकस्याति कहा गया है। इसके द्वारा 
पुरुष का प्रक्ृति के प्रति राग य। मोह का विनाश हो जाता है और इसी के द्वारा 
पुरुष को स्वतंत्रता की प्राप्ति होतीहै। इसके अनुसार कर्म से मोक्ष की प्राप्ति में कोई 
सहायता नहीं मिल्ल सकती । न तो वेद-विहित कर्म और न वर्ण के अनुसार निर्धा- 
रित कर्म इस मार्ग के लिए सहायक हैं । विज्ञान भिक्षु का तो यहाँ तक कहना है 
कि उपयुक्त दोनों ही प्रकार के कर्य अवित्र और विनाशी हैं-..“दृष्टिवतानुअविक 
सह हि क्ष्यातिबया युक्त: | इसलिए इन कर्मो सेन तो विशुद्ध और अभिश्चित संतोष 
ही प्राप्त हो सकता है और न कोई चिस्तन लाभ ही प्राप्त हो सकता हैं। यही 
बात काम्य और अकाम्य कत्तेव्यों के लिए भी सही है । विज्ञान भिक्षु लिखते हैं-- 
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€२ ] पे । [ 
काम्ये अकास्ये5पि साध्यत्वा बिशेषात्‌ '। फिर 38772: 67:५8: में क 
कर्मों को (जंसे यम और नियम) करन शुद्धि ए्‌ हे हृ ०: कार किया गया । 
है, कुछ शारीरिक मुद्राओं (आसनों) को भी रस ४४2५ तत्त्व के रूप 
स्वीकार किया गया है । इस प्रकार १ तंजलि ४ कै अनुसार कर्मा का त्याग संवं4। 
उचित नहीं है । बल्कि सात्विक कर्मो का (जो (३४ वास्तविक ज्ञान की प्राच्ति में 
सहायक हैं) अनिवार्य रूप से पालन होना चाहिए । हा 

शंकराचार्य भी (जो ज्ञान-मार्ग को मोक्ष-साधन के रूप में स्वीकार करत रे 
मस्तिष्क और चित्तशुद्धि के लिए कुछ मात्रा में कर्म की उपयोगिता को मानते हैं। 
परन्तु उनके अनुसार प्रत्येक परिस्थिति में कर्म की नितान्त आवश्यकता नहीं है । 
उनका तं। यहाँ तक विश्वास हैं कि मनुष्य विद्युद्ध ज्ञान लेकर उत्पन्न हो सकता हैं। 
तथा कम किए बिना भी स्वतंत्र रूप से मोक्ष प्राप्त कर सकता है। ऐसी परिस्थिति 
में क्-मार्ग के अनुसरण की कोई आवश्यकता नहीं रहती तथा कम अभाव में... 
भी, ब्रह्म के शान से, मुक्ति प्राप्त हो सकती है। ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त होते ही सभी... 
परिस्थितियों में कम समाप्त हो जाते हैं । 

न्वाय-वेश षिक तथा रामानुज के नैतिक विचारों में क्रमश: ज्ञान और भक्ति 
की आवश्यकता पर बल दिया गया है। नैयायिकों का मत है किज्ञान प्राप्त हो 
जोने पर निष्काम-भाव से धार्मिक कृत्यों को करते रहना चाहिए। ऐसे कर्म मनृष्य 
को निष्कामता एवं निस्तब्धता की क्षमता प्रदान कराते हुए ज्ञान की वृद्धि में सहा- 
यक होते हैं । न्‍्याय-वेशषिक के अनुसार ऐसा निष्काम-भाव सांसारिक वस्तुओं की 
क्षण-भंगुरता के ज्ञान के कारण उत्पन्न होता है ओर फलस्वरूप आत्मा को स्वतंत्रता 
भ्ाप्त होती है। रामानुज के अनुसार निष्कामता ईश्वरीय ज्ञान में सहायक है । वह 


भक्ति और प्र॑म कौ निष्पत्ति के द्वारा वैयक्तिक स्वेच्छा को भगवान की इच्छा में 
आात्मसात्‌ कराते हुए मोक्ष की प्राप्ति कराती है । ; 


इसके अतिन्क्ति है त्मा बुद्ध ले भी सभी सांसारिक जीवन के दुःखों का 
बल कारण अज्ञान को स्वीकार किया है । सम्यक ज्ञान प्राप्त होने पर ही सभी दुखोः 
उत आवागमन के बंधनो से मुक्त मिल सकती है। 
न मोक्ष की प्राप्ति के लिए कर्म-मार्ग की क्षमता का विभिन्न भारतीय दाएं- 
निकों एवं नीतिशास्त्र्नों ने विस्तृत रूप से वर्णन किया है । संबंध में वेदान्त-सूत्र 
| बदलती गई शंकर-भाष्य की भामतीटीका का उल्लेख किया जा सकता है, जिसमे 
.. कम-संबंधी चार विचारधाराओं का वर्णन है । 
30086. > (१) पहली विचारधारा के अनुसार मोक्ष की प्र।प्लि में कर्मों संपादन की 
जप मूक सहत्ता है। मोज् की प्राष्ति में बाधक पाप के दोषों को निष्काम- 


क 


७० 
$ 
रहें 
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भाव से किया गया धाभिक कृत्य नष्ट कर देता है । ज्ञान एवं योगाम्यास के द्वारा 
इस पाप के क्षम से मोक्ष की प्राप्ति होती है । ँ 

(२) दूसरी विचारधारा के अनुसार कर्म का केवल निषेधात्मक महत्व ही 
नहीं हैं अपितु यह भावात्मक रूप में सहायक है । लोकमान्य तिलक ने तो यहाँ तक 

कहा था कि हिन्दु-नीतिशास्त्र का उदृश्य है कर्ममार्ग का प्रतिपादव । ज्ञान, भक्ति 
और कर्म एक-दूसरे के विरोधी नही कहें जा सकते । 

(३) तीसरी विचारधारा के अनुसार कर्म की महत्ता के मार्ग में आनेवाले 
ऋणों को चुकाने में है । भारतीय सांस्कृतिक विचारधारा के अनुसार इस जीवन में 
हर एक व्यक्ति को तीन प्रकार के ऋणों को चुकाना अनिबारय॑ हँ--देवऋण, पितृ- 
कण और ऋषिऋण । ये सभी ऋण वधनों के साधन हैं और कम मार्ग की महत्ता 
इसी में हैं कि इन ऋणों को चुकाते हुए मुक्ति की प्राप्ति कराएँ। 

(४) चौथी विचारधारा के अनुसार केवल निष्काम-भाव से किए गए 
धार्मिक कृत्य ही मोक्ष के लिए अत्यधिक नहीं हैं, अपितु व्यावहारिक जीबन के लिए 
अपेक्षित कुछ बंध कर्मो को भी करना आावश्यक है| यक्षपि यह सही है कि ये कम 
व्यावहारिक लक्ष्यों को छोड़कर किसी दूसरे लक्ष्य को नहीं प्रदान कराते हैं, ५ि.र 
भी मोक्ष-मार्ग के लिए ये छाभप्रद हैं; क्योंकि इनसे समाधि में सहायता मिलती है, 
जो अंततोगत्ना मोक्ष प्राप्त कराती हैं। 

इस प्रकार कुछ विचारक निष्काम धामिक कृत्यों को और कुछ काम्य कर्मोँ 
को मोक्ष का खाधन स्वीकार करते हैं। ह॒ह ध्यान देने की बात हैं कि इस बिचार+ 
धारा में ज्ञान और कम, दोनों दी समान महत्ता यहीं स्वीकार वे गयी है जैसाकि 
हम नमुच्चयवाद (79007776 ० (०-००४॥७४०॥) में पाते है। समुच्चयवाद के 
अनुसार ज्ञान, भक्ति और कर्म--सभी समान रूप से मोक्ष के साधक हैं, जबकि 
उपयुक्त विचारधारा में कर्म को अन्य साधनों से महत्वपूर्ण स्वीकार किया गया है । 
इसके अनुसार कर्म से ज्ञान प्राप्त होता है जौर ज्ञान से मुक्ति। समुच्चयाद में 
ज्ञान और कर्म समान रूप से मोक्ष के साधन हैं | उपयु कत विचारधारा का शकर 
के नीतिशास्क से भी कुछ मतभेद है; क्योंकि उनके अनुसार हरएक परिस्थिति में 
कर्म अनिवार्य नहीं है । यद्यपि आत्मशुद्धि के लिए कुछ कर्म किए जा सकते है तथाए- 
पि इनके द्वारा ज्ञान की प्राप्ति में केवछ सहायता ही प्राप्त हो सकती ६ । ज्ञान 
मुक्ति के लिए अनिवाय॑ है--' ऋते ज्ञानान्त मुक्तति:। वांकर)के इनी लिश। हे में तो 
ज्ञान की प्राप्ति होते ही कमं अनिबायं छपसे समाप्त हो जाते हें ए परिभाषा 
में इस बात का उल्लेख है कि कर्म की, परोकष रूप से शुद्धि या आत्मा में दत्त मात 
शाप के दोषों को समाप्त करने के छिए अपेक्षा होती है। इस आत्म-बिद्युद्धि के 
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&६४ ] | 
री क्‍ हे ० गे एः | ९ 
(म सत्ता का ज्ञान नहेँ गे सकता, जो मोक्ष के लिए अनिवार्य हैं! हर 


बिता च॑ 
प्ति का परोक्ष कारण है-- 


१ “तच्च ज्ञान पाप क्षयात्‌ भवति, स _ कर्मानुष्ठानात्‌, 
रति परंपरया कर्मणोषि विनियोग: । 
अत: यह कहा जा सकता है कि बेदाग्त की परिभाष। के अनुसार कर्म अत्ति- 
वाय॑ है, वैकल्पिक नहीं, जैसा शंकर का विचार है । 


यामुनाचार्य ने अपनी पुस्तक सिद्धित्रय में मोक्ष की प्राप्ति के साधन के रूप 
में कर्मयोग, शञानयोग, अन्यद्र्योग, ज्ञानकर्म-समन्वित योग और भक्तियोग को 
स्वीकार किया हैं। 

पार्यसारथि मिश्र के अनुसार मनुष्य मोक्ष की प्राण्ति के लिए विभिन्‍न मार्गों 
को चुनने में ही स्वतंत्र नहीं है; अपितु अपने जीवन का आदर्श निश्चित करने की 
भी उसे स्वतंत्रता है कि वह! स्वर्ग को (सुखों का धाम) या. मौक्ष (द्विविध दूठ 
एवं बंधनों से छुटकारा) को अपनावे इनके अनुसार मोक्ष की प्राप्ति में ज्ञान अमग्रुख 
है तथा कर्म सहायक है । किसी-न बिसी रूप में मोः का +मछिह ऑन और कर्म 
की आवश्यकता है । परन्तु इनके मनुसार स्वरगॉय: ख्ब को प्रा प्ति के 


प्रमुख आवश्यकता है । आत्मज्ञान कार्यो के दो पंपादन में सहायक मात्र होता 
रे ५ ल_ _:. हक और 


है । इसके, विपरीत वेदान्त-मतानु सार मोक्ष की ज्ञान की प्रमु- 
खा रहती है तथा निष्काम कर्मों का संपाद प्ष्ति में सहायक- 
मात्र होता हैं । की, के रू 
मोक्ष-धारणा की आलोचना: >> 
जो :+! अं ४ ८ की छत - 
सर कक लत । नी तिशा रन गा अियादित ६ 'क्ष-धारणा के प्रायोंगिक पक्षों 
रखते हुए कुछ आलोचक यह २ हैं कि मोक्ष स्वरूपत: 
एक अप्राप्य एवं काल्पनिक आदर है। न्याय आलोचना का 


बड़ा ही सुन्दर प्रत्युत्तर दिया गया है तथ 
कि आलोचकों का आपेक्ष लौकिक जीवन मे 
आधारित है | यहाँ हम न्यायमंजरी के कुछ 
है आलोचकों की धारणा है कि मोक्ष एक व्यावह 
.._. गा १0007) है । उनके 0३8 यह बैयक्तिव आक। 

800०॥०४) है, जिसके द्वाराकेवल. दु:ख एबं शोक तथा उत्सुकता एवं क्िनाई के 
० //म३ ४० । | है। इतना ही नहीं, यह आदर्श 5 की िटक ऐ 


ह। 
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हैँ और इस प्रकार मोक्ष नामक पुरूषा की कल्पना व्यर्थ है । जो व्यक्ति मोंक्ष की 
धारणा से विमोहित हो जाते हैं, वे भूल जाते हैं कि जीवन के साथ कुछ क-त्तंव्यों 
का अनिवाये संबंध है, जिनसे कभी छुटकारा नहीं मिल सकता | 
जीवन के कुछ आवश्यक कर्तव्य हैं (जिन्हें अनुबंध भी कहा गया है), 
जिनका संपादन करना अनिवार्य है | ये तीन हैं-- 
(१) सर्वप्रथम जीवन के कुछ आवश्यक ऋण हैं, जैसे पितुऋण, देवऋण 
ओर ऋषिऋण:; 
(२) जीवन के अवश्यम्भावी क्लेश तथा 
। (३) कमे-फ्ल का नियम ! 
जन्म-ग्रहण करने के समय से हीहर एक व्यक्ति के लिए कुछ ऋणों को: 
चुकाना अनिवाये हो जाता है, जिनको चुकाए बिन। आवागमन से मुक्ति नहीं मिल 
सकती । ऋषिऋणषण अर्थात्‌ ब्रह्मचये-त्र॒त का पालन करते हुए वेदादि धर्मशास्त्रों का 
अध्ययन करना आवश्यक है । उसी प्रकार पितृऋण चुकाने का मतलब है मानव- 
संतति को वर्त्तम।न रखनेः के लिए ततानोत्पत्ति करना कत्तंव्य हैं। देवऋण से 
तात्पये है वेद-विहित यझज्ञादि का समुचित रीति से संपादन । इस प्रकार इन सभी 
आवश्यक ऋणों के चुकाने में ही जीवन का पूरा समय व्यस्त रहेग[।, ४२ मोक्ष 
की प्राप्ति के लिए कहाँ समय मिल सकेगा ? 
दूसरी बात हे कि जीवन में सुखों के साथ ही दुःखों का आउृश्यक रूप से 
संबंध लगा रहता है । इनकी उपस्थिति हमारी भुलों का स्वाभाविक और अनिवाय॑ 
परिणाम हूँ । ये दोष हमारे व्यावहारिक जीवन की जड़ में प्रविष्ट हैं। सभी प्रकार ु 
के दु:ख संसार में जन्म लेते और व्यावहारिक जीवन के अनुभवों से उत्पन्न दोषों क्‍ 
के आवश्यक क्रमिक परिणाम हैं। इन दु:खों, भूलों और दुष्प्रवु त्तियों का कभी 
विनाश नहीं हो सकता; क्‍योंकि संसार में जन्म लेते के साथ ही ये प्रवृत्तियाँ और 
चित्तवृतियाँ आत्मा ने निहित हैं और बाहरी जगत की वस्तुएँ या विषय इनको: 
उत्तेजित करते रहते हैं | वास्तव में इन पर विजय प्राप्त कर लेते पर-भी गलती 
होने की संभावना रह सकती हैं । यह सवंविदित हूँ कि बड़ें-बड़ महात्माओं और 
ऋषियों की भी प्रवृत्तियाँ कभी-कभी बाहरी वस्तु की प्रबल उत्तेजनाओं के वंशो-. 
| भूत हो गई हैं। इस करण दु:खों से जो हमारे मन में निहित प्रवृतियों के स्वाभा-- 
.... विक परिणाम हैं, वास्तविक रूप में मुक्त होने की कोई संभावना नहीं है 
तीसरी बात है कि इस संसार में कर्म-फल-नियम, धर्म-अधम, जन्म-मरण- 
का ऐसा चक्र हे, जिससे बच निकलना बड़ा मुश्किल है। जन्म से कर्म (धर्म-- 
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परायणत्ना, अधार्मिकता आदि) उत्पन्न होता है । कम से पाप-पृण्य और पाप-पृष्य 
से पुन: नवीन जन्म, कम भेद का चक्र चलता रहता है । यह कर्म-फल-चक्र बिना 
समाप्ति के सदा चलता रहता ह | हमारे कर्म का तदनुकूल पारणाम उत्पन्न होना 
अवश्यम्भावी हैं । कोई भी ऐसा कर्म नहीं, जिसका १७ न भुगतना पड़े । इस 
प्रकार कर्म-एल और कम-त पादन से कार्य-कारण संबंध है और यह नियम कर्ता 
के अज्ञान या ज्ञान से स्वतत्र ह। कमंवाद के नियम के अनुसार विवेक या ज्ञान 
रहने पर भी न तो कर्म-फल के कुचक्र से ही बच। जा सकता है और न पुनर्ज॑ नम 
तथा कर्मों के संग्रह से ही । यह कुचक्र अपरिवत्तंतशीरू खुनिश्चित नियम के अनु- 
सार चलता रहता है । अत: जिस प्रकार दु:ख एवं जीवन के ऋणों से तहीं बचः जा 
सकता, उसी प्रकार कर्म-फल से भी मुक्ति नहीं हो सकती है । 

आलोचकों का यह भी आरोप हूँ कि भारतीय नीतिशास्त्र में यह परंपरा- 
सी बन गई है कि चार प्रकार के पुरूषा्थो--धर्म, अं, काम और मोक्ष--में 
अतर किया जाता है। यह भी परंपरा है कि धार्मिक और भौतिक उपलब्धियों 
(जो परोक्ष लक्ष्य हैं) तथा मोक्ष (प्रत्यक्ष लक्ष्य हैँ) के बीच अंतर किया जाय। यहाँ 
तक कि निरपेक्ष मूल्यों तथा सापेक्ष मूल्यों (धारमिकता या सुख-सम्रृद्धि) में भी 
अन्तर किया जाता है परन्तु ये सभी विवाद भी आपेक्ष से परे नहीं हैं । आछो- 
चकों की राय में मोक्ष नामक कोई वास्तविक आदशं है ही नहीं; क्योंकि इसका 
वास्तविक जीवन में कभी भी अनुभव नहीं किया जा सकता है । इनकी दृष्टि में 
तो उचित रास्ता यही है कि बिना किसी काल्यनिक स्वतंत्रता की परवाह किए 
अन्य तीन पुरुषार्यो--धर्म, अर्य और काम--को ही प्राप्त करने का प्रयास किया 
जाय । इस प्रकार जब जीवन में स्वतंत्रता संभव ही नहीं ह तब व्यक्ति को इस 
व्यावहारिक जीवन में मोक्ष प्राप्त करने के सभी विचारों का परित्याग कर जीवन 
को यथासंभव सुखमय बनादे की आशा में उचित ढंग से व्यवस्थित करने की 


अचन्ता करनी चाहिए--- 
“मोक्ष चर्चा परित्यज्य स्त्रे गृहे सुब्द॒वास्पताम्‌ ।” 
न्यायमंजरी में मोक्ष-धारणा की उपयुक्त आलोचना का समुचित उत्तर 
ल्‍भी दिया गया है । न्यायमंजरी के अनुसार उपयुक्त आक्षेप मुख्यतः तीन मान्य- 
-ताओं पर आधारित हैं-- 
ऋतणों से छुटकारा असंभव हूँ; - 
... (२) जीवत में ब्लेश अबश्मम्भावी हैं, और 
(३) कर्न-फलछ का नियम शनादय है । 
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परन्तु जहाँ तक ऋण [ऋषिकऋ", पितुऋण और देवऋण] चुकाने का 
-सुबंध है, यहें. तो उपमा-मात्र है । इन ऋषणों के चुकाते की कोई सं विद[ ((0॥- 
४०७) नहीं है, इसलिए इनके प्रति कोई उत्त रदायित्व का प्रश्न द्वी नहीं उठता । 
रूसो ने ठीक ही कहा था कि मनुष्य तो स्वतंत्र रूप से बिना किसी बंधन या 
-ऋण के जन्म लेता है, परन्तु दुनिया में अंयते को वह बंधनों में प॒ता हैँ (ध&॥ 8 
७०970 ॥6७ एप ॥० ॥705 ॥ग्राइला ०एशएजीश० |॥ ०॥७॥॥8) । एक छो ट/-सा 
बालक जब जन्म लेता है तब उस पर कोई ऋण नहीं हौता। ऋण चुकाने की 
-बात तो अपने को अनुश[सित करते के लिए है और केवल उन्हीं लोगों के लिए 
ः ठीक है, जो पंसार के दोषों से मु क नहीं (अवरिपक्व कषाय) हैं। परन्तु जो जीवन 
_. मस्ें विशुद्ध (परिपक्व कषाय) हा गए हैं, उनसे न तो कोई ऋण चुकाने की अपेक्षा 
की जातीहै औरनकोईअ]श्रम-कर्म हीअयूण रह जाता है ऐसे थिशुद्ध व्यक्ति सीधे ब्रह्म 
ज्वये आश्रम से परिव्राजक या उंन्यासअअश्षम में प्रवेश करजाते हैं, बीच के गृहस्थाश्रम 
जम जाने कीकोई आवश्यकता ही नहीं है; जैसे शंक राचायं और स्व[मी विवेकानन्द, 
हाँ; यह सर्वंलाधारण के लिए नहीं है । केवल विशेष पर स्थितियों में ही ऐसा होता 
है , कुछ लोगों की धारणा यह भी है कि गुहस्वाश्रम हो से बिता वानअल्‍्य और 
-संन्‍्य[स-आश्रम में गए मुक्ति हो सकती हैं। इ वसे यह स्पष्ट हैं कि आध्यात्मिक 
इबकास में क्रमबद्धता या नियमितता की बात़ केवल अयरिपक्व एवं सामान्‍य 
्यक्तियों के लिए है न कि परिपक्व एवं बिलक्षण प्रतिभावान्‌ के लिए। इसीलिए 
यह मानना कि ऋणों को चुकाते रहते पर मोक्ष के लिए अवसर नहीं मिल सकता 
या ऋणों को बिना चुक।ए बंधत से मुक्ति नहीं मिल सकती, एक जात धारणा है । 
ठीक उसी प्रकार यह धारणा भी गलत है कि 'क्लेशानुबंब या दु:खों की 
ज्यूखला से मुक्त होना संभव नहीं है। ब्िवेक से या ज्ञात के उत्न्न हो जाने से 
अ[विवेकख्याति, सम्बक्‌ ज्ञान, जरा मरण-चज्ञान, ब्रह्मज्ञान से) शी व्‌ ही हे संसार के प्रति 
अम्रथ्याज्ञान समाप्त हो जाता है । विवेक द्वार जब सांसारिक वस्तुओं की क्षणमयुस्ता 
। का ज्ञान हो जाता है तब उनसे उत्पन्न होने वाला दु:ख भोसमाप्त हो जात हैं, तब 
.... हुमें वस्तुओं का यथार्थ ज्ञान होता है, सभी दु:खों का मूल काटय अज्ञान, मिस 
ज्ञान या मोह ही है । बौद्ध सॉल्य और वेदान्त दर्शनों में इतर बात को विस्तृत वज हा 
है कि अज्ञान ही हमारे सभी दु:खों का कारण है । तत्व-जञ/न मुक्ति का साधऊ है. 
और मिथ्याज्ञन बंघन का मूल कारण हैं। स्थाय-दर्शन में तो यहाँ बक कहा गय। 
है कि वस्तुओं के वास्तविक स्वरूप का ज्ञ'न ही मुक्ति हैं । हि 
इतना ही नहीं, कर्म-फल का सिद्धान्त भी अजा। पर ही आधारित है। 
सभी प्रक।र के कर्मो के पादन से फल उत्पश्न द्वो ही, य्द आवरपर नहीं हैं । के 
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उन्हीं कर्मों का पल भुगतना पड़ता है (और आवागमन के दुश्चक्र में मनुष्य फँंसतह़ 

है) जो फल-प्राप्ति को ध्यान में रखकर किये जाते हैं। कामनायुक्त कमं-संपादन से 

ही मनुष्य सांसारिक बंधनों में फेंसता है। जो कर्म निष्काम-भ।व से बिना फल की 

क्षांशा से संपादित किए जाते हैं, उनके फल से बंधन नहीं होता । ठीक उसी प्रकार 

जैसे भुने हुए बीज को जमीन में डालने से पौधा,नहीं उत्पन्न हो सकता । यहीं कारण 

है कि मुक्त पुरुष कर्म-संपादन से भी फ्ल से संबंधित नहीं होता; क्योंकि वह 

कामना रहित होकर कार्य करता है। इस प्रकार कमं-फ्ल का नियम तभी तक 

ठीक है जबतक कर्म सकाम-भाव से या फल की आशा से किए जाते हैं | तत्त्वज्ञान | 
हो जाने पर निष्काम-भाव से कर्म-संपादन करनेवाले के लिए कर्मफल का नियम- 
निरथक है। 

इन्हीं सब कारण, से न्यायमंजरी में यह निष्कर्ष निकाला गया हैं कि मोक्ष 

की तअव्यावहारिकता एवं काल्पनिकता पर आधारित जितने भी आश्षेप हैं, वे सभी 
निराधार हैं। मोक्ष एक परम पुरुषाथं है, जिसे तत्त्वज्ञान से, सतत निष्काम कर्म- 
संपादन से भ्रौर कुछ लोगों (तथा रामानुज)|की राय में अटूट भक्ति से इसीः 
न्नीवन में या मरणोपर।न्त प्राप्त किया जा सकता है । 


#42..“है / न्‍ 5097760 ०५ ?07 5090॥76/ 


७५ + 
हे हे | ) 0 (2 “| 
क्य न्ज्या जया +*. 4४ डी न] 
| ८ ) 2 


१३० ] द भारतीय नीतिशास्त्र 


ताधन तथा लक्ष्यों का भी समन्वय हैं। उनकी' राय में पूर्ण योंग की प्राप्ति मानों 

दिव्य जगत में नवीन जन्म ग्रहण करन। है। पूर्णत्व की प्राप्ति एक प्रकार का आच्या 
त्मिक परिवत्तेन है । ह 

श्री अरविन्द ने इस पूर्ण योग की' प्राप्ति के विभिन्‍न स्तरों का उल्लेख किया 

है । इनमें तीन प्रमुख हैं---आत्म-समपंण, द्रष्टा-मात्र का भाव और सत्र भगव द्‌- 

दर्शन का अभ्यास करना । पहली अवस्था में अपनी कोई इच्छा और आकांक्षा न 

“खकर अपने शरीर, जीवन, मन और बुद्धि को भगवान को पूर्णत: समर्पित कर 

. देना है। इस तरह के विश्वास को नित्य दृढ़ करना हैं कि भगवान जो भी करेगा, 


है] 


वह हमारे कल्याण के लिए ही करेगा । आत्मसमपंण इस प्रकार प्रगाढ़ हो जाए कि 
अपने ऊध्वंविकास के लिए भी भगवान से ही प्राथंना हो । वूसरी अवस्था तब आती 


है जब योगाभ्यास करनेवाला[ अपने को द्रष्टा-मात्र समझकर अलग से यह निरीक्षण 
करता रहता है कि भगवान की शक्ति किस तरह उसके जीवन को परिवत्तित करती 
है और उसकी प्रकृति का किस प्रकार संस्कार करती है । तीसरी अवस्था उस समय 
पहुंचती है दब साधक संसार के सभी रूपों में भगवान को ही देखता है. या देखने का 
अभ्यास करने लगता है । संपूर्ण सृष्टि को सच्चिदानन्द का ही अंश, प्रकाश और 
विस्तार समझकर वह दुनिया की प्रत्येक वस्तु, प्राणी और घटना में भगवददर्शन 
करने लगता है । इस संबध में श्री अरविन्द पूर्णंत: आशावा दी हैं। उनका तो यहां 
तक विश्वास है कि “इस प्रकार के योग द्वारा भुमंडल पर अधिक लोग प्रबुद्ध (000- 


४ 


500 0७७॥83) हो जा एँगे तो भगवान का अवतार होगा और यह 8, दिव्य बन 
जाएगा और जो दोष इसमें इस समय दिखाई पड़ रहे हैं, नहीं रहेंगे ।' 

क्‍.9#6€ 07 १०98 नामक पुस्तक मैं देवीकरण (ए0शांपंट४70०7) की तीन _ 
समस्याओं--अभीप्सा; श्रद्धा और आत्म-समप॑ण -- का उल्लेख पाया जाता हैक 


“मनुष्य का भावी विकास' (7॥6 एए0ए7० एए००४४०॥ ० (७9) में दिव्य जीवन 
की उपयुक्त तीन अवस्थाओं का वर्णन है |? - 
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इतनी गहरी श्रद्धा व्यक्त की हो । इस महत्त। का सबसे बड़ा कारण उनके जीवन 
में सत्य और अहिसा-ब्रत का पालन ही है । गांधीजी ईश्वरनिष्ठ व्यक्ति थे तथा 
जीवन एवं जगत्‌ की सभी समस्याओं का समाधान धांमिकता एवं नैतिकता के 
परिप्र क्ष्य में ही खोज निकालना चाहते थे । सभी धर्मों एवं सिद्धान्तों के प्रति उनके 
हृदय में समान आदर की भावना थी । उनका संपूर्ण जीवन नैतिकता कौ प्रतिष्ठा 
में व्यतीत हुआ | विदेशी शासन के प्रभाव से भारतीयों में धर्म, आचार-विचार 
आदि मैं महान्‌ परिवत्तेत हो गया था और लोग अहिसा-धर्म की अपेक्षा अन्य मार्गों 
को श्रष्ठ तथा सुगम अनुभव कर रहे थे । स्वयं गांधीजी को ईसाई होने का निय॑- 
त्रण दिया गया था, परन्तु उस समय उन्हें श्री रामचन्द्र जैन ने भारतीय धर्म॑ एवं 
संस्क्ृति की विशेषताओं से परिचित कराया, जिसके कारण बाद में चलकर उन्हें 
हिन्दू-सं स्कृति के प्रति विशेष झूकाव हो गया । 

यद्यपि उन्होंने राजनीति को अपना क्षेत्र चुना, फिर भी वे आजीवन नेतिक 
पथ का ही अनुसरण करते रहे । उनकी यह विशेषता है कि भौतिक युद्ध में लड़ने 
के लिए भी उन्होंने अहिसा को ही अपंनाया; क्‍योंकि उन्हें दृढ़ विश्वास था कि 
अहिसा-धर्म कभी भी पराजित नहीं हो सकता । इसलिए यद्यपि राजनीति उनका 
साधन थी तथापि शस्त्र-शक्ति के स्थान पर अहिसा-धर्म उनका साध्य था। गांधी 


के लिए तो अहिसा और सत्य से बढ़कर अन्य धर्म ही नहीं था | उनका तो यहाँ 
तक विश्वास था कि सत्य और अहिसा ही परमात्मा है : 


“सत्य ही ईश्वर है। गांधी' ने इसको पहचाना और वे इस नतीजे पर: 
पहुँचे कि ईश्वर अगर बहुत-से होंगे तो मेरा सत्य और तेरा सत्य अलग-अलग हो 
जाएँगे । गांधीजी ने कोशिश की कि ईश्वर और अल्लाह को एक जगह लाएं। 
लेकिन, यह हो कैसे सकता था ? दोनों के धर्म संगठित थे । तब उन्हें कहता पड़ा 
कि ईश्वर सत्य नहीं, बल्कि सत्य ही ईश्वर है । “? 

गांधीजी का जीवन सत्यनिष्ठा का एक सुन्दर प्रमाण हैं। उन्होने सत्य को 
रक्षा करते हुए भारतीय दशंन के अध्यात्म-कोष से उच्चतम गुणों को दूं ढ़ निकाला । 
विदेशियों की प्रवंचक असत्यमूलक कूटनीति के स्थान पर सत्य ओर अहिसा का 
कवच उन्होंने धारण किया । हिस/त्मक प्रवृत्ति के विरोध में अहिसा को अपनाया। 
अंग्रेजी की अच्छी योग्यता रखते हुए भी' राष्ट्रभ।षा (हिन्दी) को व्यवहार भाषा 
बनाया । साहबी ठाट को छोड़कर घुटनों तक की धोती पहनी । विदेशी बस्त्रों का 
परित्याग कर स्व॒देशी' वस्त्रों का अवलंबन किया । उनका विश्वास था कि आत्म" 
निर्भरता ही पराधीनता से मुक्त करा सकती है । द 


: 5 ], गांधीजी के ग्र थ 'स्वोदय' से उद्धुत । 
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श्झ८ ] हे 
आता है जब इतके कार्य की दिशाएँ केवल भिन्न ही नहीं ४६३४०: रस्पर-विरोधी ४. 
होती है | सच्चा उ पयोगितावादी स्रमाज के लिए कोई भी जातक नहीं 
(किन्तु समाज के लिए आत्मापंण करना अहिसावादी का ध्येसे के ।!7 
पहिसा नवजीवन' में भी वह अपने दृष्टिकोण के संबंध में लिखते हैं: “अहि श्र 
का पुजारी उपयोगितावाद (बड़ी-से-बड़ी सख्याका ज़्यादा-से-ज्यादा हित) का 
समर्थन नहीं कर सकता । वह तो 'स्वंभूत हिताय' यानी सबके अधिकतम लाप्त के 
लिए प्रयत्न करेगा और इस आदर ं की प्राप्ति में मर जाएगा। इस प्रकार वह इस | 
लिए मरना चाहेगा कि दूसरे जी सकें। दूसरो के साथ-साथ वह अपनी सेवा री 
आप मरकर करेगा। सबके अधिकतम सुख के भीतर अधिकांश का अधिकतम चुद 

भी मिला हुआ है और इसलिए अहिसावादी और उ पयोगितावा दी अपने रास्ते | 
कई बार सिलेंगे, फिन्तु अंत में ऐसा भी अवसर आएगा जब उन्हें अलग-अलग | 
रास्ते पकड़ने होंगे और किसी-किसी दशा में एक-दूसरे का विरोध भी करना 
होगा । तकसंगत बने रहने के लिए उ पयोगितावादी अपने को कभी बलि नहीं कर 
सकता । अहिसावादी हमेशा मिट जाने को तेयार रहेगा ।”? ऊ 
वास्तव में गांधीजी के लिए नैतिकता जीवन का स्रोत है। यहाँ तक कि 
व्यक्ति और समाज का अस्तित्व तथा विकास भी नौतिक पथ पर आधारित है।। 
उनकी नैतिक विचारधारा का मूलतत्त्व है 'खुद की भलाई सबकी भलाई में है।' 
गांघीजी दे व्यक्तिगत जीवन की पवित्रता पर सबसे अधिक बल दिया । इसके लिए 
उन्‍होंने एकादश ब्रत--सत्य, नहिसा, ब्रह्मचयं, अस्वाद, अस्तेय, अपरिग्रह, अभय, 
अस्प श्यता-निवारण, शारीरिकिश्रम, सर्वेधमं-समभाव, स्वदेशी वस्तुओं का उपयोग 
आदि को चारित्रिक विकास लिए अनिवायें बताया । इन सभी ब्रतों में सत्य 
आर अहिंसा ही चरम तत्व हैं तथा बाकी सभी ब्रत इन दोनों से ही' उद्भृत होते 
हैं ओर इन्हीं के सहायक है । 
गांधीजी के विचार में ईश्वरानुभुति ही मानव-जीवन का चरम लक्ष्य है। 
परन्तु यह ईश्वर की अनुभूति अमूत्त तत्व नहीं है। वह तो ऐसी यथाथेता या सत्य 
हैं, जो मनुष्य की अपनी आंत्मा या दूसरों की आत्मा में निवास करता है। उनके 
अनुसार ईश्वरानुभूति को प्राप्त करने का सबसे अच्छा तरीका है--्वयं अपनी 
आत्मा या संपूर्ण मानवता की आत्मा में ईश्वर की अनुभूति करना। वास्तविक 
... आत्मा या ईश्वर की अनुभूति का मार्ग दूसरों को प्यार करने में है। इस तरह प्रंम 
... देने के लिए आवश्यक है कि दूसरों के प्रति प्रेम एवं कत्तंव्य की भावना रखी जाएं 
। धर .. 560760 ७५ | 


रत ४ 


्‌ 


| 


ी। 


... आवश्यकता नहीं है। इसी वजह से साम्ययोग भेहतर, चमार और भंगी के 


४ आध्यात्मिक बुनियाद पर ही टिकी हुई है। नेतिक मूल्यों में पर 
_ से आधिक और सामाजिक क्षेत्रों में भी आवश्यक रूप से परिवत्तन हो 
ऊँ आशिक क्षेत्र में साम्ययोग का प्रयास है गाँव-गाँव कौ सं 
. बनाना। प्राथमिक आवश्यकताओं की सभी चीजें हर गाँव में पैदा हों जिससे 
गाँव स्वयं पूर्ण बन जाए। बुनियादी चीजों की प्राप्ति हर गाँव में करना इस 
. उह श्य है। आशिक क्षेत्र में पूर्णतः विकेन्द्रित योजना साम्ययोग का लक्ष्य 
- अगर आशिक क्षेत्र में इस तरह का परिवत्तंन नहीं किया जाएगा तो प 

उत्पन्न होगा. और इस प्रकार एक आत्मा दूसरी आत्मा का गुलाम 
साम्ययोग की तो यहाँ तक मान्यता है कि शारीरिक काम की अपेक्षा बॉ 
काम की मजदूरी ज़्यादा देना गलत है। इस तरह का फर्क बेबुनियाद है 
साम्ययोग की बुनियाद आत्मा की समता पर आधारित है। प्रत्येक व्यक्ति 
. काम नहीं कर सकता। इसलिए हरएक की सामाजिक सेवा भिन्न प्रक 
होगी, पर उसका आर्थिक मूल्य समान ही होना चाहिए 


सामाजिक क्षेत्र में जाति-भेद, वर्ण-भेद और ऊँच-नींच का भेद-भाव 
करना इसका ध्येय है। प्रत्येक व्यक्ति को य॑ ग्यतानुंसार काम मिले । प 
_योग्यतानुसार भिच्चता होते हुए भी एक को दूसरे से बड़ा मानने की 


वर्गों के लोगों से भिन्न तहीं मानता । बल्कि वास्तविकता तो यह है कि निर 
वर्गों के बिना समाज का काम नहीं चल सकता । ै 


न्षः सं 
जे थ हे ५ मगर 


5 गैग के आध्यात्मिक पक्ष पर प्रकाश डालते हुए रत्नगिरि 
हाथा ः 


हमारी 


ब्र संवाद -> 
हे 0 ४ |॥ रे ।<%3। |! ध | 


नाथ राय (१८८७-- १ &६५४) 
मानबतावाद (॥२४०७७। तथा) 8॥08॥7) 


_ साम्यवाद के विकास व प्रसार में जिन चिन्तकों ने भौगदा+ 
| श्री मानवेन्द्रनाथ राय का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है।: मो 
चेत्ाओं (विशेषकर लेनित और स्वालित) ने माक्सेवाद को विकृत कर 

का ।मदे दिया था, जिसकी एतिक्रिया में श्री मानवेन्द्रनाथ ने 

मानवतावाद या नव-सानवता वाद (7२४०० 9)] प्रणान्चतंधा 67 ७४ | " की 

॥0) के सिद्धांत का प्रतिपादन किया। समकालीन युग के भा तीय 

में श्री राय वड़े ही उग्र प्रकार के अनुभववादी एवं भौतिकवादी 


हर 


हट 
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के बाद श्री राय ही ऐसे भारतीय दाशंनिक हैं, जिनके अनुसार । 


र ज्ञान, चाहे वह वैज्ञानिक हों, धरात्मक हो या गणित-विज्ञान 
[९०॥०९००४।| ७7 )(४४॥०॥४(७४।), सब अनुभवजन्य है । 
“पड 8 ॥ 


श्री राय ऐसे दाशंनिकों में से हैं, जिन्होंने न तो कभी किसी वि | 
में शिक्षा पाई और न किसो विश्वविद्यालय के दर्गनशास्त्र के ब्यावर 


विद्यार्थी रहे। इससे भी आश्चये की बात है कि बहुत हाल तक 
एवं विचारों के प्रति दा्शनिकों की कोई विशेष रुच्ति नहीं थी 
; के उश भारतीय .चिन्तक होते हुए भी २० वी शताब्दी की भा 


_घरा पर प्रकाशित प्राय: सर्भ; पुस्टकों में उनकी सानवतावादी बिच 
उपेक्षा की गई है। हाल में सन्‌ १६६२ ई० 


में अखिल भारतीय द 
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भारतीय नीतिशास्त्र 


के प्रयोग मैं विरोधाभास का होता है। इसकी संवंधानिक परपरा में बैजा 
स्‍ स्वतंत्रता स्वीकार फी गई हैं। परन्तु इस परंपरा में व्यक्ति की सामाजिक ५ ी 
राजनीतिक स्वतंत्रता की भवहेलना होने कै कारण इसे कभी भी स्वीकार 
किया जा सकता है। एक ऐसे लोकतंत्र की वे आवश्यकता महसूस करते हैं, जिनका 
कि राज्य पर पूर्ण नियंत्रण रहे । एक नई सामाजिक व्यवस्था का राजनीतिक 
ब्राधार इस तरह की व्यवस्था द्वारा प्रदान किया जा सकता हैं । ह 


इसी तरह प्रचलित साम्यवाद की समीक्षा करते हुए श्री राय लिखते 
हैं कि यह बड़े दुर्भाग्य की बात है कि वत्तेमान साम्यवादी व्यवस्था का मास 
के मौलिक सिद्धान्तों से दुर एक अगल दिशा में ही विकास हो रहा है। श्री राय 
बड़े दु:ख से यह व्यक्त करते हैं कि यह मात्र ऐतिहासिक संयोग की बात हैं कि... 
साम्यवादी अभियान का पयंवप्तान रूस और चीन की साम्यवादी व्यवस्था की 
स्थापना में हुआ । उनके विधार में इसकी स्थापना इगलंण्ड जैसे औद्योगिक देश में. 
होनी चाहिए थी | ऐतिहासिक नियतिवाद की यांत्रिक विचारधारा का वास्तव में 
यह तो निषध-मात्र है ।? र 
इसका विपरीत परिणाम यह हुआ कि दूसरे देशों तक फैलनेवाली क्रान्ति 
की आशा भी १६९२१ ई० के बाद शीघ्र लुप्त हो गई | इसका दुष्परिणाम माक्‍्स 
की अथं नीति पर भी पड़ा, जिसके कारण इस परंपरा में आने वाले लेनिन ने यह 
अनुभव किया कि माकक्‍स ने अथंनीति के संबंध में कुछ लिखा ही नहीं है और इसके 
संबंध में नए सिरे सै पुर्ननर्माण करना शुरू किया । एक अथंशास्त्री होने के 
अर्थ नीति के संबंध में माक्स के कुछ आलोचनात्मक विचार थे । उसकी यह 
थी कि अथंनीति के संबंध में कोई भी भविष्य की योजना . अव्यावहारिक 
(4०७ शॉगाणयांा३8 ० 6 पाणा० 988 प्रा०छ9, शाह ॥6 80 80ए 
००॥0०7॥760) । इसीलिए लेकिन ने अपनी नई अर्थनीति का उदघोष 
लिखा कि माक्स की रचनाओं में सामाजिक अथंशास्त्र के संबंध मैं रू 


कक * “37 08975९0 0७7007869, ॥] & ए०भाणा 
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कक हरि: 


५ (वही, प्‌ृ० ६) हम रद, आती 
७ कह ४. गा 


50% कर ॑ नि. आ+मनन्ा जनक ३ 


5 इसलिए श्री राय यह मानते हैं कि अगर हमें महाविपत्ति से 
बचाना है तो हमें साम्यवाद के लुभावने आदर्श के फेरे में नहीं प॑ 

5... इस प्रकार विभिन्न प्रचलित प्रणालियों की विस्तृत समीक्षा करने 
अं। राय यह प्रश्न रठाते हैं कि क्या राजनीति को बुद्धिगम्य या परि 
जा सकता है ? (९ 9०४०8 ७6 780078॥8९०6. ?) इनकी 'ा 
वास्तविक संभावना है। वे मानते हैं कि क्रान्तिकारियों को, 'सांधन सा 
करता है' (](०६॥६ 007/7०$ (॥० ०१0) के सिद्धान्त का प्रयोग 4.रना 
क्रान्ति एक नेतिक आवश्यकता हैं तथा सामाजिक न्याय का सूचक है । 
साधन द्वारा कभी नंतिक आदर्श की' प्राप्ति नहीं की जा सकती 
साम्यवाद, जो साधनों की पवित्रता में आस्था नहीं रखता, बौरि 
(स्‍/श९०प३ ९०गषिशंगा), आध्यालिक अस्तव्यस्तता (897६ | 
सांविगिक निराशा ([शग्रा०/०0४) ६75४880/9)- और सामान्य अः 
शाला तंध्या०्३5800॥) को प्रश्नय देता है | श्री राय के मन- 


..... जाए । बौद्धिक दृष्टि से सुसंगठित समाज द्वारा ही एक ने 


की जा सकती है ।? द 
अमूल परिवत्तंनवादी मानवतावादी सिद्धान्त के आदर्श का र 


५ मा लिखते हैं कि आमूल परिवत्तंनवादी वर्ग या राष्ट्र को यान मे र खक ्् ही 


। उसका मनुष्य से संबंध होता है। वह स्वतंत्रता का अर्थ 


द्् 
६ 


हो राधाकृष्णन्‌ के विचार में मेतिकता भौर आध्याधिकक ५ 
उसकी -बुष्ि में तेतिकतां से अध्यात्मिकता भ्रष्ठतर है । वे लिश| 
_ कन्‍्ला की दृष्टि से आध्यात्मिक धरातल तैतिक धरातल हें उच्चतर है। 
रे के. फमिफ उद्भव को लोज करते हुए वे कहते हैं कि जित प्रकार 
._ ददा्थ (50०) से जीब (0) प्रकट होता है, जीवन से मत 


... दर मानसिक चेतन! से मूल्यों (४४४८४) का निर्धारण हीता हैं, बह 
. मुल्यवोध से ईश्वर की चेतना प्रकट होते है। वे मानते है कि भोल जो 
व्यक्तिषत्त। से अध्य(त्मिक सबंब्यापकत। तक उठते का है| नाम हैं। है! है 
को तींष पर आध्यात्मिक संपूर्णता का महल खड़ा है । 'ईस्टते रिलिजल है 
बेस्टने थौट' मैं स्वेट्जर के आश्षेपों का उत्तर देते हुए वे लिखते हैं कि हि 
आध्यात्मिक विश्वास ओर ज्ञात के मात्र नैतिकता हमें पूर्ण संतोष प्र 
कराने में असमर्थ है । शान अथवा माया के आवरण के परे देख न दि 
: की आध्यात्मिक नियति है। यह मात्र तेतिक शुभ से कुछ अधिक है, 
इसके बिता आध्यात्मिकता प्राप्त नहीं को जा सकती । एक मनुष्य के स्वभाव 
विकास है तो दूसरः उसका पुनविन्यास (७००७॥(४४४०४७) हैं ।* ४5 
डॉ० राधाकृष्णन्‌ इस जन्म-मरण के आवागमन के चक्र से मुक्ति 
व्याख्या में लिखते हैं कि 'नेतिक से आध्यात्मिक धरातल तक उठने व इ 
_ अभिलाष, ही मुक्ति है। 00 ॥त०0॥8४० ४७७ ० /6 में वे लिख हे हैँ 
आध्यात्मिकता नेतिकता का विस्तार-मात्र नहीं है। बंह एकदम हि घन क्षेत् 
जो ध्षनातन वस्तुओं से सबद्ध है । . " "भा 5 >ज 
नंतिकता से आध्यात्मिकता को श्रेष्ठ करार देने का यह तात्पये 
नहीं है कि नैतिकता कम महत्त्वपूर्ण है। वे ब।र-बार इस बात हे र बल 
कि तत्त्व-मीमांसक दृब्टि से ब्रह्म की एकता के स्वीकार कर लेते. प्र भी न॑ 
की प्रामाणिकता की महत्ता पर कोई असर ँ पड़ता १ _ 
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५ कर . लिखते हैं कि धर्म का संबंध चरम सत्ता की 


॥ के. ड््‌ ५ 


का संबंध इस व्यावहारिक जगत्‌ के जीवन से, ४६. 


श्वम और नीतिशास्त्र के घनिष्ठ संबंध की कर्चा ये रेथांहाणा & 
में करते हैं। यहाँ ये लिखते हैं कि जीवन एक है, 
और धर्म-निरपेक्ष के बीच भेद नहीं है। भक्ति और मुक्ति प्रर 
हैं। धरम, अथे ओर काम साथ-ही-साथ चलते हैं। द॑ निक जीवन 
सच्चे अर्थ में परमेश्वर की सेवा ही' हैं ।” 
...... उसकी राय में रहस्यवाद ओर नीतिशास्त्र, परछोक-परायणता 
._रिक काय साथ-साथ चलते है ।* 
.... हिन्दु-धमे का उदाहरण देते हुए ये लिखते हैं कि यहाँ पर [धर्म 
.कता में धनिष्ठ संबंध है । 7॥6 प्ल॒&क्वा। ० ०।ष्णा नामक पुस्तक 
हैकि धर्म मलतः “धरम और नैतिकता का समन्वय है । हिन्दू: 
धर्म या सदगुण वस्तुओं के सत्य के अनुरूप होने में है । अधम 


चि है । नतिक दु:ख उस सत्य के साथ सामंजस्यहीनता है, जो कि 
आर त्रियंत्रित किए हुए है ।* ५ 
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